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Vorwort 

Die hier zusammeng esteilten Aufsatze sollen die bereits in anderera Zusammenhang veroflFentlichten 
Informationen iiber Religionen und religiose Bewegungen unter einer bestimmten, neuen Fragestel- 
lung prasentieren, Diese Zusammenstellung will die Aufsatze in keiner Weise korrigieren Oder auch 
nur erganzen. Die dahinterstehende Absicht ist, die von den Autoren behandelten besonderen The- 
men und Fragestellungen der Religjonsgemeinschaften durch die Gegeniiberstellung mit anderen zu 
betrachten. 

Diese Sichtweise soli dem Leser/der Leserin aber selbstverstandlich nicht aufgezwungen werden. Die 
Aufsatze wurden im Hinblick auf die jeweiligen Fragestellungen weder verandert noch gekiirzt oder 
erganzt. Jeder einzelne Artikel kann vollig unabhangig von dem Thema dieser Zusammenstellung 
gelesen werden. Letztere soil lediglich als Anregung bzw. Angebot verstanden werden, dessen Wahr- 
nehmung jedem/-r einzelnen uberlassen bleibt. Eine Moglichkeit der Auseinandersetzung mit neuen 
Oder fremden Religionen ist die Zuordnung ins altbekannte und vertraute Schema. Die Ordnungs- 
kriterien der vorliegenden Arbeitspapiere sind der Versuch einer Alternative. Also ein wissenschaft- 
licher Versuch, nicht mehr und nicht weniger. 

Die einzelnen Artikel sind als einfiihrende Informationen zu den verschiedenen Religionsgemein- 
schaften geeignet. Teilweise finden sich weiterfiihrende bzw. grundlegende Literaturangaben jeweils 
am Ende der Texte. Zudem sind in den allermeisten Fallen eine oder mehrere Kontaktadressen ange- 
geben. 

Die sich daraus ergebende Struktur der Artikel ist folgende: an den eigentlichen Textteil fiigt sich ein 
zweiter Teil, der beispielsweise Hintergrundinformationen, Mitgliederaussagen, Quellentexte oder 
Statements des Autors / der Autorin enthalt und im dritten Teil finden sich Literaturlisten (z.T.), 
Kontaktadressen sowie Angaben zu den Autoren. 



Eigenes sehrfremd: Sekten, Ketzer/AuBenseiter 

Religiose Bewegungen, die sich auf Traditionen der eigenen Religiositat berufen bzw. darauf auf- 
bauen, wirken nicht selten ganz besonders fremd. Haben sie doch oft eine so ganz andere Umgangs- 
weise mit den so vertrauten Vorstellungen und Glaubensinhalten. Nicht selten sind es gerade die 
zentralen Themen der eigenen Religiositat, die von neuen Bewegungen aufgegriffen und mit anderen 
Vorstellungen verbunden werden. Zu der Verwunderung uber die Fremdheit kommt in vielen Fallen 
ein mehr oder weniger bewuBt gemachter Anspruch, alleiniger Inhaber der Wahrheit zu sein. Der 
Ausdruck „das Eigene“ soil diesen Anspruch in keiner Weise unterstutzen, sondem vielmehr zu einer 
Reflexion desselben anregen. 

Im europaischen Raum sind die betreffenden neuen religiosen Bewegungen etwa in Bezug auf das 
Christentum zu sehen. Besonders deutlich ist dieser Vorgang im Fall der Vereinigungskirche, deren 
christliche Lehre mit Elementen koreanischer Kultur verbunden ist. 

Etwas anders verhalt es sich z.B. mit der charismatischen Bewegung im Christentum, deren Fahig- 
keiten wie Zungenreden, Prophetie oder Wundertatigkeit (wobei es sich um urkirchliche Charismen 
handelt) bei den etablierten GroBkirchen auf Ablehnung gestoBen sind. Die Abspaltung der Charis- 
matiker ist hier erst durch die Ausgrenzung aufgrund des Andersseins zustande gekommen. 

Auch die Gemeinschaft in Taize gestaltet ihr religioses Leben anders als der GroBteil der Christen in 
Europa. Die Frage der Abgrenzung scheint flir sie aber nicht wichtig zu sein. Sie werden in ihrem 
Anderssein gleichsam wahrgenommen und akzeptiert. Diesen vergleichbar ware vielleicht auch die 
Christengemeinschaft. 

Bei den Kopten handelt es sich freilich um eine sehr friihe Abspaltung, die allerdings bis heute anhalt. 
Das agyptische Christentum beruft sich auf den Evangelisten Markus, als dessen Nachfolger der 
Papst der koptisch-orthodoxen Kirche gilt. In Deutschland existieren neun Gemeinden. 

Die hier zusammengesteUten Religionen und religiosen Bewegungen beziehen sich fast ausschlieBlich 
auf christliche Traditionen. Unter dem „Eigenen“ ware also in diesem Fall das Christentum zu ver- 
stehen. Um deutlich zu machen, daB dieser Vorgang einer ist, der auch in anderen Kulturen / Religio¬ 
nen ‘funktioniert’, wurde der Artikel iiber die islamische Gemeinschaft AhmadiMuslim Jamaat 
hinzugenommen. Diese wird vom orthodoxen Islam als ketzerisch ausgegrenzt und nicht nur in der 
Vergangenheit blutig verfolgt. 

Die vorliegenden Aufsatze betreffen die Koptisch-orthodoxe Kirche, die Vereinigungskirche („Mun- 
Sekte“), Taize, Charismatische Bewegung und die AhmadiMuslim Jamaat. Diese Auswahl ent- 
stand nicht zuletzt durch die Vorgabe der Relevanz im Gebiet der Bundesrepublik Deutschland. Die 
Gegenuberstellung mit dem Christentum ist daher, wie erwahnt, nicht inhaltlich in Verbindung mit 
dem Begriff des „Eigenen“ begrundet. 



Die koptisch-orthodoxe Kirche in Deutschland 

Die Kirche der Martyrer 

Von Daniela Both 


Die Kopten 

Die zu den altorientalisch-orthodoxen Kirchen gehorende christliche Minderheit im heutigen Agypten 
ist seit einigen Jahrzehnten auch in Deutschland ansassig. Bis in die Gegenwart hinein halt diese 
„lebendige Kirche" an ihrem Glauben und ihrer koptischen Identitat fest. Mit ihrem Zentrum in 
Kroffelbach im Taunus wurde eine Gebets- und Begegnungsstatte ins Leben gerufen, in der sowohl 
der gelebte Glaube als auch die Okumene groBgeschrieben werden. 

Kaum jemand weiB etwas mit dem Begriff „Kopte“ anzufangen. Wem ist schon bekannt, daB sich 
dahinter mit gegenwartig 10-12 Millionen Glaubigen die groBte christliche Kirche im Nahen Osten 
verbirgt? Ausstellungen, wie die Ende 1996 im Gustav-Liibcke-Museum in Hamm uber Kunst und 
Kultur der Christen am Nil durchgefiihrte viermonatige Sonderausstellung, konnen erste Einblicke in 
Geschichte und Leben der Kopten vermitteln. 

Seit 1980 allerdings wissen die Bewohner des Dorfes Kroffelbach, Waldsolms im Taunus (ca. 60 km 
von Frankfurt/M.) von den rund 5000 koptischen Familien in Westeuropa, von denen allein in 
Deutschland 750 (das sind 3000-3500 Menschen) leben. In Kroffelbach wird Pfingsten 1980 das 
koptisch-orthodoxe Zentrum mit dem Kloster St. Antonius als geistlicher Mittelpunkt der koptischen 
Kirche in der BRD eingeweiht. 1990 folgt die Einweihung der St. Antonius-Kirche durch den 1971 
inthronisierten Papst Shenouda III, Patriarch von Alexandrien und 117. Nachfolger auf dem Stuhl 
des Heiligen Markus. 

Die Nachkommen der Alten Agypter 

Die in Agypten entstandene Kirche fiihrt sich selbst zuriick auf ihren Griinder, den Heiligen Evan- 
gelisten und Martyrer Markus, der im l.Jh. n.u.Z. in Agypten gewirkt haben soil. Innerhalb der Ost- 
kirche gehort sie zur Gemeinschaft der altorientalisch-orthodoxen Kirchen, unterschieden von den 
orthodoxen bzw. chalkedonisch-orthodoxen Kirchen. Uber die firiiheste Zeit der koptischen Ge- 
meinde ist wenig bekannt. Jedoch sind die Kopten die christlichen Nachkommen der Alten Agypter 
mit einer langen Tradition. Schon der Begriff JKopte", die europaisierte Form des arabischen Wortes 
„qubti / qibti‘% das wiederum von griechisch Aiyurmoq hergeleitet wird, bedeutet nichts anderes als 
» Agypter". 

„Sie ist die Kirche, die ihr Kreuz tragt ihre gesamte Geschichte hindurch" 

(Papst Shenouda III.) 

Mit dem Regierungsantritt Diokletians 284 n.u.Z., unter dem ein Hohepunkt in der Christenverfol- 
gung erreicht wird (seit der ersten iiberlieferten 201 n.u.Z. iiber weitere Verfolgungen unter Decius 
und Valerian), beginnt im Gedenken daran fiir die Kopten ihre eigene Zeitrechnung (nach dem Gre- 
gorianischen Kalender), die „Ara der Martyrer". Unterdruckungen zu ertragen heiBt fiir die Kopten 
das Kreuz Christi zu tragen. 
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Spatestens mit Athanasios (295-373), dem Bischof Alexandras, befindet sich die koptisch-ortho- 
doxe Kirche auf dem Hohepunkt der theologischen Fuhrung. Athanasios kann sich 1 m Ariamschen 
Streit (313-28) mit dem Dogma der Vereinigung der gottlichen und menschlichen Natur in Christus 
(zwei Naturen in einer Natur) gegen Arius und dessen Behauptung, daB nur der Mensch Jesus am 
Kreuz gestorben sei, durchsetzen. Auch auf den ersten drei - von den Kopten anerkannten - okume- 
nischen Konzilen von Nicaa (325), Konstantinopel (381) und Ephesos (431) behaupten sich die 
Alexandriner mit ihren theologischen Ansichten. 

„Er ist vollkommen in Seiner Gottheit; Er ist vollkommen in Seiner Menschheit, aber seine Gottheit 
und Menschheit wurden miteinander verbunden in einer Natur, die Natur des fleischgewordenen 
Wortes“ 

Der Streit um die wahre Natur Christi schwelt weiter und findet Ausdruck auf dem vierten okumeni- 
schen Konzil von Chalcedon (451). Mehrheitlich wird hier gegen die Agypter die Zwei-Naturen- 
Lehre Christi (ein Christus in zwei Naturen) angenommen. 

Mit dem Festhalten der alexandrinischen und anderen orientalisch-orthodoxen Kirchen an der Lehre 
des Kyrillos von Alexandrien von den zwei Naturen in einer Natur, die ihnen den unberechtigten 
Vorwurf des Monophysitismus (des Glaubens an die eine gottliche Natur Christi, verbunden mit dem 
Nicht-Glauben an die voile Menschwerdung Jesu Christi) einbringt, kommt es zum Scliisma, das bis 
heute wahrt. 

Christen als Minderheit im heutigen Agypten: 

„au6en arabisch; innen koptisch!" 

Die Situation des agyptischen Volkes andert sich mit dem Persereinfall (616-28) und der Ablosung 
der ostromischen (byzantinischen) durch die islamisch-arabische Herrschaft (641). Das kulturelle 
Leben der spatestens seit diesem Zeitpunkt als „koptische Kirche" bezeichneten agyptischen Christen 
befindet sich insbesondere bis zum Anbruch der Mamlukenherrschaft 1250 n.u.Z. auf dem Hohe¬ 
punkt, und das 13. Jh. bildet eine Bliitezeit des koptischen Geisteslebens. Doch zeichnet sich die Ge- 
schichte seit dem 7. Jh. eher durch Restriktionen, Diskriminierung, Verfolgung und Unterdriickung 
aus, die bis heute andauem. Koptenaufstande im 8. und 9. Jh. werden niedergeschlagen, und seit ca. 
760 n.u.Z. konnen — auch aufgrund der Kopfsteuer — Ubertritte zum Islam nachgewiesen werden, die 
unter der Herrschaft der Mamluken zu Massenubertritten ausufem. 

Ab dem 9. Jh. sind die Christen eine Minderheit in Agypten. Auch Alexandrien verliert nach Schlie- 
Bung der Alexandrinischen Theologenschule im 5. Jh. an EinfluB, und das koptische Patriarchal ver- 
legt im 11. Jh. seine Residenz in die Hauptstadt Kairo. 

Agypten, „Wiege des christlichen Monchtums" 

Die monastische Bewegung entsteht im 3. Jh., denn die Suche nach einem geistlichen Leben in der 
Stille laBt viele, die sich in der Nachfolge Jesu, der Propheten, Apostel und Martyrer sehen, in die 
Wiiste ziehen. 

Der Heilige Antonios (251-356 n.u.Z.), bekannt als „Vater der christlichen Monche“, griindet eine 
Eremitenkolonie fur die Vielzahl von Einsiedlem, die ein spirituelles und asketisches Leben in der 
Wiiste fiihren. Neben Anachoreten (in der Zuruckgezogenheit lebend) und Eremiten wirken nach und 



Kopten 


Seite 3 


nach die Koinobiten (in einer Klostergemeinschaft lebend) in den zahlreichen vom Heiligen 
Pachomios (-290-346 n.u.Z.) gegriindeten Gemeinschaften nach streng monastischen Regeln. 

Eine der wichtigsten tradierten Quellen der Monchsliteratur sind die „Apophthegmata Patrum“ (Aus- 
spriiche der Vater), die Ende des 5. Jh. schriftlich festgehalten werden. Aus ihnen z.B. entnehmen 
wir die Ziele und Tugenden monchischen Lebens, wie Armut, Keuschheit, Gehorsam, Herzensrein- 
heit, Demut, Fasten, Schweigen oder die Gabe der Tranen. Kloster bilden aber nicht nur eine Statte 
des „ora et labora“ („bete und arbeite“), sondem auch einen Platz der Nachstenliebe und Seelsorge. 

Schenute. Begriinder koptisch-christlicher Literatur 

Neben wirtschaftlich unabhangigen Zentren entwickeln sich die Kloster vor allem unter Schenute 
(475. Jh.) zu kulturellen und literarischen Orten und Ausbildungsstatten, die alte koptische Traditio- 
nen iiber die Jahre der Geschichte hinwegretten. 

Das Koptische, mit dem Sahidischen und Bohairischen als seinen wichtigsten Dialekten, ist eine 
Mischung aus demotischen (altagyptischen) und griechischen Elementen und bildet eine Spatstufe 
der agyptischen Sprache. Es wird 706 n.u.Z. im Amtsbereich durch das Arabische ersetzt und verliert 
allmahlich als Umgangs- und Unterrichtssprache seine Bedeutung, obwohl es bis ins 16717. Jh. als 
Kommunikationssprache nachweisbar ist. Als Sprache der Liturgie kommt es bis heute vor, obwohl 
seit dem 10. Jh. eine koptisch-arabische Zweisprachigkeit vorliegt und im 20. Jh. zusatzlich die je- 
weilige Landessprache Eingang in Liturgie und Gottesdienst halt. 

Die Eucharistie als Zeichen der Gemeinschaft im Glauben 

Den Hohepunkt im religiosen Leben der Gemeinschaft bildet als vereinendes Band der Glaubigen in 
Christus die Feier der Eucharistie (Danksagung / Abendmahl). Hier kommt ein sozialer und kommu- 
nitarer Aspekt zum Tragen, der neben dem der religiosen Unterweisung in der Liturgie (Gottes¬ 
dienst) Ausdruck erhalt. In der koptisch-orthodoxen Spirituality wird die liturgische Feier durch die 
Teilnahme am heiligen Sakrament der Eucharistie, d.h. der realen Teilhabe am Leib und Blut Jesu 
Christi, als Ort der Heiligung erfahren. Sie gilt als Geschenk Gottes und zugleich Opfergabe (pro- 
sphora). 

Nach dem Empfang der Eucharistie betet der Priester (still): 

„ Unser Mund ist erfullt mit Freude und unsere Zunge mit Jubel wegen der Teilhabe an Deinem 
unsterblichen Sakrament, o Herr. Denn was kein Auge je gesehen, kein Ohr je gehort, kein Herz je 
verspurt hat, hast Du, o Gott, denen bereitet, die Deinen heiligen Namen lieben, und hast es den 
kleinen Kindem Deiner heiligen Kirche offenbart. Ja, Vater, es hat Dir so gefalien, dem Du bist so 
barmherzig. 

Und wir senden empor zu den Hohen, zu Dir, Ehre und Ruhm, o Vater, Sohn und Heiliger Geist 
Jetzt, immerdar und in Ewigkeit, Amen. “ 

(aus der Gottlichen Liturgie des Heiligen Basilios) 

Die lebendige Kirche. Aktive Teilhabe der Glaubigen 

Besucher eines orthodoxen Gottesdienstes wissen um die zwei- bis dreisttindige Dauer der euchari- 
stischen Liturgie mit ihrer Symbolik, ihren Riten und ihrer hohen Zahl an Wiederholungen, Akkla- 
mationen, lauten und stillen Gebeten und Gesangen, die den Glaubigen eine direkte und aktive An- 
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teilnahme mit alien Sinnen am Geschehen ermoglichen. Die koptische Liturgie ist nicht allein Sache 
des Klerus, sondem findet statt als offentliches Gebet unter Teilnahme des gesamten Volkes, auch 
der Kinder. 

Eine koptische Christin beschreibt die Bedeutung ihres Gottesdienstes mit folgenden Worten: 

„Einen hohen Stellenwert besitzt der Gottesdienst, der z.B. das Fasten zum wesentlichen Bestandteil 
des Lebens macht. Er wird als Dienstfur Gott, als aktives Tun verstanden. Deshalb sind der Einsatz 
und die Hilfe fiir Andere sowie das gesamte Sozialleben und die Gastfreundschaft sehr wichtig. 
Schon die Kinder werden von klein auf in das religiose Leben integriert, da sie unmittelbar nach 
der Taufe das Sakrament der Firmung erhalten und somit als vollwertige Mitglieder der Kirche an 
der Eucharistie teilnehmen diirfen. “ 

Im Euchologion (liturgisches Buch) sind die Riten des eucharistischen Gottesdienstes in den drei 
gebrauchlichsten Anaphoren (Bezeichnung der gesamten Eucharistiefeier oder des Kemstucks, der 
Darbringung des Opfers) enthalten. Die heute am haufigsten verwendete Liturgie ist die des Heiligen 
Basilios neben der die Gregoriosliturgie und die Markusliturgie (Kyrillos-Anaphora) gefeiert werden. 
Aufbau und Struktur der eucharistischen Liturgie richten sich ebenso nach besonderen Vorschriften 
und Regeln wie Ort, Tag, Zeit und Haufigkeit der liturgischen Feier, wie die zum Empfang der Eu¬ 
charistie notwendigen Dispositionen fiir die Glaubigen oder die Benutzung von Altar, Altargeraten 
und liturgischen Gewandem. 

Mittelpunkt christlicher Frommigkeit ist die Eucharistie 

Jeder Eucharistiefeier geht die Liturgie der Stunden, d.h. verschiedene einem bestimmten Aufbau 
folgende Gebetsgottesdienste klosterlichen Ursprungs zu sieben kanonischen Stunden, voraus. Diese 
Stundengebete werden nach dem koptischen Stundenbuch (Agpeya) abgehalten und sind zumindest 
zu einigen Stunden fur jeden glaubigen Kopten noch heute Bestandteil seines Lebens. 

Am Vorabend der Eucharistie wird nach Sonnenuntergang zur neunten Stunde die Emporhebung des 
Abendweihrauchs begonnen. Der folgende Tag beginnt nach Sonnenaufgang mit den Laudes des 
Stundengebets und der Emporhebung des Morgenweihrauchs, der sich gewohnlich (nach dem Gebet 
zur dritten und sechsten Stunde) die Eucharistiefeier anschlieBt. In der Fastenzeit, an Fast- oder 
Festtagen wird jedoch ein variierender Zeitablauf eingehalten. 

Die heilige eucharistische Liturgie besteht aus drei Hauptteilen: 

1. Die Opferliturgie: Bereitung des Altars und der Opfergaben. 

2. Die Lehrliturgie: Liturgie der Katechumenen oder Liturgie des Wortes (benannt nach den Kate- 
chumenen, d.h. den noch nicht Getauften, die zwar am Wortgottesdienst teilnehmen diirfen, aber 
noch nicht an der Liturgie der Glaubigen). 

3. Die Liturgie der Glaubigen: 

a) Anaphora, in der die heiligen Gaben (Brot und Wein) zum Leib und Blut Jesu Christi werden, 

b) Post-Anaphora (Eucharistisches Hochgebet), deren Hohepunkt im Empfang des Leibes und Blu- 
tes Jesu durch die Glaubigen liegt. 

Nach Austeilung der Eucharistie verteilt der Priester die „Eulogie“ (geweihtes Brot) an jeden Anwe- 
senden zum Verzehr in der Kirche oder zuhause. 
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Die Hierarchie des Priestertums 

Der ..geistliche Stand* 1 besteht aus drei Amtem, dem des Bischofs (griech. Episkopos, Hirt), der aus 
dem Monchtum stammen soli, des Priesters (Presbyter, Altester) und des Diakons. Oberhaupt ist der 
alexandrinische Bischof mit dem Amtstitel ,.Papst und Patriarch von Alexandra und ganz Agypten, 
unserer Gottesstadt Jerusalem, von Nubien, der PentapoUs und alter Lander der Predigt des heihgen 
Markus** mit Diozese in Kairo. Derzeit zahlt die koptisch-orthodoxe Kirche neun Metropohten, ca. 
42 Diozesen (Bistiimer / Metropolien) in Agypten, 80 Bischofe, 2000 Archipresbyter und Presbyter, 
1000 Pfarreien, vierzehn Manner- und sechs Frauenkloster. 


Reform und Neubelebung 

Mitte des 19. Jhs. kommt es mit dem von 1854 bis 1861 amtierenden Papst Kyrillos IV. vor allem 
auf dem Gebiet der Bildung (u.a. werden die erste agyptische Madchenschule, ein theologisches Se¬ 
minar und eine koptisch-orthodoxe Hochschule errichtet) zu einer Neuentwicklung in der koptischen 
Kirche; das lcanonische Recht, das Erziehungswesen und das klosterliche Leben werden reformiert. 

Die groBe Erweckungsbewegung, die zu einem Aufbluhen der koptisch-orthodoxen Kirche in unse- 
rem Jahrhundert unter Papst Kyrillos VI. (1959-71) und seinem Nachfolger, dem jetzigen Papst 
Shenouda m. fiihrt, knupft an die Errungenschaften des 19. Jh. an. Neben der theologischen Aus- 
bildung und koptischen Studien zur Geschichte, Archaologie oder Sprache kommt es zu einer Viel- 
zahl von Kirchenneugrundungen und Neuordinationen von Bischofen, Priestem und Monchen. Ge- 
rade aus akademischen Kreisen wird das Klosterleben und Monchtum wiederbelebt. Die Laienbewe- 
gung findet in Form von Sonntagsschulen starken Zulauf, die sowohl in spiritueller als auch in sozial- 
karitativer Hinsicht das Fundament der Reformen im 20. Jh. bilden. 

Allerdings sind der Entfaltung der koptischen Kirche im heutigen Agypten durch den Islam Grenzen 
gesetzt. Fur den Neubau von Kirchen miissen Genehmigungen eingeholt werden; bei Mischehen 
werden Moslems begunstigt; die sonntagliche Feier der Liturgie muB schwerpunktmaBig auf den 
arbeitsfreien Freitag (den islamischen Feiertag) verschoben werden. 1981 werden Papst Shenouda 
m. unter der Regierung von Anwar el Sadat sogar fast vier Jahre Hausarrest im Kloster Deir Anba 
Bishoi im Wadi El Natrun auferlegt. 

In Anbetracht dieser Situation kommt es seit den letzten Jahrzehnten zu einer vermehrten Emigration 
der Kopten und zur koptischen Gemeindebildung im Ausland. AuBer in Afnka und im Nahen Osten 
gibt es mittlerweile in Kanada, den USA, Australien und in Europa Gemeinden oder Diozesen. Allein 
in Deutschland bestehen mittlerweile neun Gemeinden (Berlin, Diisseldorf, Frankfurt/M., Hamburg, 
Hannover, Munchen, Stuttgart, Trier, Niimberg), von denen die erste 1975 in Frankfiirt/M. von 
Vater Salib Surial gegriindet wird. 

Eine Gebets- und Begegnungsstatte 

Nach dem Erwerb des ca. 2 Hektar groBen Grundstiickes und des Gebaudes, eines ehemaligen Al- 
tenheims und spateren Hotels, entsteht 1980 das koptisch-orthodoxe Zentrum in Krofifelbach unter 
der jetzigen Leitung von Pater Michael, mit dem Novizen und Diakone im Zentrum leben. Kemstiick 
der Gesamtanlage ist das St. Antonius-Kloster mit der 1990 eingeweihten St. Antonius-Kirche, dem 
ersten koptischen Kirchenbau in Europa, nach dem Vorbild der St. Markus-Kathedrale in Kairo. 
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Neben einer Statte des Gebets und der Meditation bietet das Kloster eine Herberge fur Monche, aber 
auch fUr Gaste, fur die ein Gastehaus mit Agapesaal bereitsteht. Ein groBer Seminarraum im unteren 
Teil der Kirche wird von Christen aller Konfessionen aus ganz Europa fur theologische oder kultu- 
relle Studientagungen und als Ort der Begegnung, der Volkerverstandigung und Okumene genutzt. 
Eine Ausstellung liber koptische Kunst und Kultur, ein Buchladen sowie eine Bibliothek fiir kopti- 
sche und theologische Studien sind fiir Besucher zuganglich. Des weiteren wird die Zeitschrift „St. 
Markus“ in deutscher und arabischer Sprache vom koptisch-orthodoxen Zentrum herausgegeben. 
Geplant sind ein neues Klostergebaude, ein Museum, Ausstellungsraume, ein Institut fiir koptische 
Studien, zusatzliche Gasteraume und ein Friedhof. 

Ein Teil eines zweiten Klosters fiir koptische Monche wird 1993 in Breukhausen, Hoxter, von Pater 
Demian el Anba Bishoy iibemommen, der seit 1995 Bischof ist. 

Die Einheit der Kirchen ruckt naher 

Heute befinden wir uns in einem Stadium der okumenischen Offnung der Kirchen, der mit der Mit- 
gliedschaft der koptisch-orthodoxen Kirche im ORK seit 1954 und in anderen okumenischen Ver- 
einigungen Rechnung getragen wird. 1959 wird mit der Aufhebung der jurisdiktionellen Abhangig- 
keit der athiopischen Kirche von der Hauptkirche und mit der Inthronisierung des athiopischen 
Oberhauptes zum Patriarchen durch Papst Kyrillos VI. ein Zeichen gesetzt. 

Gesprache zwischen den altorientalisch-orthodoxen und orthodoxen Kirchen nehmen in den 60er 
Jahren ihren Anfang, wohingegen erste Konsultationen mit der romisch-katholischen Kirche seit 
1971 bestehen; Gesprache mit Anglikanem, der EKD oder mit dem Reformierten Weltbund finden 
allerdings erst in jiingster Zeit statt. 

Der 1964 in Wien gegrundete Stiftungsfonds „Pro Oriente“ schafift erstmals seit dem Schisma von 
451 n.u.Z. ein Gesprachsforum fiir westliche und ostliche Theologie. Die Ubergabe der Reliquien des 
HI. Markus (1968) und des HI. Athanasios (1978) durch Papst Paul VI. und die Reise von Papst 
Shenouda III. nach Rom (1973) festigen den Dialog. 

Erste Fruchte des okumenischen Dialogs sind ein gemeinsames christologisches Bekenntnis seitens 
der koptisch-orthodoxen, byzantinisch-orthodoxen, romisch-katholischen, anglikanischen und evan- 
gelischen Kirche sowie die Aufhebung der gegenseitigen Exkommunikation der altorientalischen und 
orthodoxen Kirchen. Trotz weiter bestehender Differenzen und Schwierigkeiten gibt es HoJB&mng auf 
ein Fortschreiten der Okumene. 

Gaste, die sich fur die koptisch-orthodoxe Kirche interessieren, sind herzlich zu einem Besuch ein- 
geladen. 
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Die Epiklese 

fetus der Gottlichen Liturgie des Heiligen Basilios) 

(P.: Prtester / D.: Diakon / V: Volk) 

Der Priester spricht kniend mit ausgebreiteten Handen: 

P.: (still) Wir bitten Dich, o Herr unser Gott, wir Deine siindigen, unwiirdigen Knechte. Wir 
werfen uns nieder vorDir: Es gefalle Deiner Giite, lafi Deinen Heiligen Geist kommen 
Er weist ctufsich, dann auf die Opfergaben vor ihm. 

iiber uns und iiber diese Gaben, die hier liegen, um sie zu reinigen, sie zu verwandeln, und 
offenbare sie als Heiliges fur Deine Heiligen, 

D.: Wir sind aufmerksam. 

Der Priester bekreuzigt dreimal das Brot. Das Brut bleibt auf der Patene (heiliger Teller). 

P.: und um dieses Brot in seinen heiligen Leib zu verwandeln, 

Das Volk verbeugt sick 
V: Wir glauberu 

Der Priester breitet die Hdnde aus und verbeugt sein Haupt. 

P.: (still) Unser Herr, unser Gott und Erldser Jesus Christus, hingegeben zur Vergebung der 
Sunden und zum ewigen Leben denen, die an ihm Anted haben. 

Er bekreuzigt dreimal den Kelch. 

P.: und diesen Kelch in sein kostbares Blut des Neuen Bandes . 

V: Auch dieses glauben wir. 

Der Priester verbeugt sein Haupt. 

P.: Unser Herr, unser Gott und Erldser Jesus Christus, hingegeben zur Vergebung der Sunden 
und zum ewigen Leben denen, die an ihm Anted haben. 

V: Amen. Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison. 
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Die Vereinigungskirche 

Vollenden, was Jesus begann 

Von Thomas Schweer 


Die ersten deutschen Missionare 

Die Anfange der Vereinigungskirche (VK) in Deutschland reichen in das Jahr 1963 zuriick. Damals 
kehrten Peter Koch und Ursula Schuhmann aus den USA heim, wo sie sich mit der Lehre der VK 
vertraut gemacht hatten, und grtindeten in Frankfurt ein Zentrum. Sie missionierten in ihrer Freizeit 
fast ausschlieBlich im engeren Freundes- und Bekanntenkreis und iibersetzten die „Gottlichen Prinzi- 
pien“, das Hauptwerk des Griinders der Bewegung, Sun Myung Moon, ins Deutsche. Zu den beiden 
stieB im Februar 1964 die ebenfalls in den USA zum Mitglied gewordene Schwester von Peter Koch, 
Ursula Koch, hinzu, im Mai folgten Elke Klawitter und die Geschwister Paul und Christel Werner. 
Das erste in Deutschland geworbene Mitglied wurde im selben Jahr Reiner Vincenz. Damit war die 
fur eine Vereinsgriindung notige Anzahl von sieben Personen erreicht, am 11. Dezember 1964 er- 
folgte die Eintragung ins Vereinsregister unter dem Namen „Gesellschaft zur Vereinigung des Welt- 
christentums e.V“. Diese Bezeichnung wurde 1975 in den einfacheren und eingangigeren BegrifF 
„Vereinigungskirche e.V" umgewandelt. Als Sun Myung Moon im Juli 1965 erstmals die Bundes- 
republik besuchte, traf er auf einen praktisch familiaren Kreis, der iiber sein Anfangsstadium noch 
nicht hinausgekommen war und bis dahin lediglich die „Gottlichen Prinzipien“ iibersetzt und ge- 
druckt hatte. Die Tatigkeiten der Gruppe beschrankten sich auf die drei Stadte Frankfurt, Hamburg 
und Essen. Auch in den folgenden Jahren fielen die Missionserfolge sehr bescheiden aus, daruber 
hinaus kam es trotz der geringen Mitgliederzahl schon zu Zwistigkeiten, die gruppenintem mit 
„Mangel an FeingefuhT, „Rechthaberei“ oder „Disziplinlosigkeit“ erklart wurden. Der Start in 
Deutschland war also schwierig, die einzelnen Zentren arbeiteten eher gegeneinander als miteinander, 
und finanziell gab es einige Engpasse. 

Eine Wendung zum Besseren setzte ab Mai 1969 ein. Die Zentrale wurde voriibergehend nach Essen 
(ab 1971 wieder in Frankfurt) verlegt, und es wurden Aktionen in die Wege geleitet, die eine Expan¬ 
sion begiinstigen sollten. Bis 1977 waren dann tatsachlich groBere Erfolge zu verbuchen: die Anzahl 
der Zentren konnte erweitert werden, die finanzielle Basis konsolidierte sich durch StraBenverkaufe 
und Betriebsgriindungen, und die Kommunikation wurde durch monatliche Berichte der einzelnen 
Zentren, durch Rundschreiben sowie durch die Herausgabe verschiedener Publikationen verbessert. 
Vor allem anderte sich jedoch die Art der Mission. Statt nur zu Vortragen einzuladen, ging man dazu 
iiber, die eigene Uberzeugung offentlich wirksamer zu prasentieren. Mitglieder predigten auf der 
StraBe oder machten durch das Tragen sogenannter „Sandwichboards“ (umgehangte Papptafeln mit 
Werbeslogans) auf sich aufmerksam Auf diesen Tafeln war beispielsweise zu lesen, die Kreuzigung 
Jesu sei Mord und ein Sieg Satans gewesen. Obwohl zahlenmaBig immer noch unbedeutend (Februar 
1971: 100 Mitglieder in 21 Zentren), hatte die VK nun das Interesse der Medien geweckt. Nach ei- 
nem negativen Bericht im „Stem“ vom 4. April 1971 versuchten die ersten Eltem, ihre Kinder aus 
der „Sekte“ zu befreien. Ab der Mitte der 70er Jahre nahm die Berichterstattung sowohl quantitativ 
als auch an Scharfe zu, es waren vorrangig Sektenbeauftragte und Elteminitiativen, die das Material 
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dafur lieferten. Dies war gleichzeitig der Beginn der allgemeinen Debatte iiber die „Jugendreligio- 
nen“, zu denen nach dera gangigen Tenor auch die Vereinigungskirche gezahlt wird. 

Einen voriibergehenden Einbruch in der Missionsarbeit brachte die Schwerpunktverlagerung auf die 
USA mit sich. 1972 hatte Moon die Vereinigten Staaten zur wichtigsten Nation erklart, was fur die 
VK-Deutschland bedeutete, einen GroBteil ihrer Mitglieder als Missionare abstellen zu miissen. Viele 
dieser Mitglieder blieben vorlaufig in den USA, entweder um dort zu missionieren oder um an der 
international One World Crusade“ (IOWC) teilzunehmen. Die in der IOWC Aktiven wurden nach 
Japan und Korea geschickt. Im Zuge der Weltmission kamen deutsche Mitglieder auch in zahlreichen 
anderen Landern zum Einsatz, von Europa fiber Afhka und Sfidamerika bis nach Asien. Die Pioniere 
waren dabei auf sich allein gestellt, einer erhielt etwa den Auftrag, im Jemen zu missionieren und 
machte sich ohne Sprach- und Landeskenntnisse dorthin auf. Er muBte sich um eine Bleibe kfim- 
mem, sich mit Sprache und Mentalitat vertraut machen und nach Moglichkeiten suchen, seine Bot- 
schaft uberhaupt zu Gehor bringen zu konnen. Eine der Schwierigkeiten bestand darin, das im Jemen 
herrschende Missionsverbot durch die Deklarierung seiner Tatigkeit als „Bildungsarbeit“ zu umge- 
hen. Ahnlich stellte sich die Situation in anderen Landern dar, dementsprechend unterschiedlich 
waren die Ergebnisse. Wahrend es in islamischen Landern kaum Resonanz gab, hatten manche Mis¬ 
sionare in Afrika oder Sudamerika gewisse Resultate aufzuweisen. In Deutschland wuchs die Mit- 
gliederstarke auf heute ca. 2500 Personen an, wobei sie aber seit einigen Jahren stagniert, weil viele 
Missionare der ersten Stunde inzwischen eine Familie gegrfindet haben und daher fur die zeitaufwen- 
dige Strafienwerbung nicht mehr zur Verfligung stehen. 

Die Berufung 

Am Ostersonntag 1936 hatte Sun Myung Moon eine Vision, in der ihn Jesus Christus aufforderte, 
sein Werk fortzufuhren und zu vollenden. Auf diese Offenbarung hin fuhlte sich Moon berufen, der 
Welt seine neue Botschaft zu verkunden. Sechs Jahre zuvor war seine Familie zur presbyterianischen 
Kirche tibergetreten, zu diesem Zeitpunkt war der am 6. Januar 1920 in Nordkorea geborene Moon 
zehn Jahre alt. Nach semen spateren Selbstdarstellungen folgte auf die Berufimg eine Periode der 
Leiden und Prfifungen. Wie es von anderen Religionsstiftem auch berichtet wird, lehnte Moon an- 
fanglich die ihm zugedachte Aufgabe ab. Als er sie dann doch akzeptierte, versuchte Satan ihn mit 
korperlichen Qualen und wollte ihn von seinem Weg abbringen, aber Moon bestand die physischen 
und psychischen Heimsuchungen durch Gebet und Askese. Er rang um das rechte Verstandnis seiner 
Mission und wollte sich Klarheit iiber die Grundlagen, auf denen sie basierte, verschaffen. Neun 
Jahre dauerten seine Bemfihungen, dann fiihlte er sich bereit, mit der Verkfindigung der neuen Lehre 
zu beginnen. Von einem Studium in Japan zurfickgekehrt, hielt er 1946 in Pyongyang, der Hauptstadt 
des kommunistischen Nordkorea, seine erste Predigt. Mittlerweile hatte er geheiratet (1940) und war 
kurzzeitig Mitglied in verschiedenen messianischen Bewegungen gewesen. Eine davon war der 
„Israel-Orden“, dessen Leiter sich selbst als den Messias betrachtete, ein fur koreanische Neureligio- 
nen typisches Muster. Von den Kommunisten wurde Moon im Februar 1948 verhaftet - die Anklage 
lautete auf „Unruhestiftung“ - und zu funf Jahren Arbeitslager verurteilt. Im gleichen Jahr schlofi ihn 
die presbyterianische Kirche wegen „sektiererischer Umtriebe“ aus. Ende 1950 beffeiten ihn UN- 
Truppen aus der Lagerhaft, zusammen mit vielen anderen Fliichtlingen ging Moon nach Siidkorea 
und setzte ab 1951 in Pusan seine Predigttatigkeit fort. Nach seiner Umsiedlung nach Seoul kommt 
es am 15. Mai 1954 zur Grundung der „Holy Spirit Association for the Unification of World Chri- 
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stianity“ wenige Jahre spater werden die ersten Missionare entsandt, zunachst 1958 nach Japan, 
1959 in die USA und 1964 nach Deutschland. 

Die Gottlichen Prinzipien 

Sun Myung Moon sieht sich als Vollender dessen, was Jesus begonnen hatte, aber nicht zu Ende fuh- 
ren konnte. In den Augen seiner Anhanger ist er der wiedergekehrte Messias, der nicht nur die Ein- 
heit der Religionen wiederherstellen wird, sondem den Menschen den heute einzig moglichen Weg 
zur Vereinigung mit Gott weisen kann. In der Theologie der Vereinigungskirche sind christliche und 
asiatische Elemente (Konfuzianismus, Taoismus) raiteinander verbunden. Ein zentraler Gedanke die- 
ser Theologie ist der dialektische ProzeB des Gebens und Nehmens. Wie es die Yin-Yang-Symbolik 
ausdriickt, haben alle materiellen und geistigen Dinge zwei Pole, nur in der Verbindung beider Pole 
entsteht wahrhaftes Sein. Bevor das Universum entstand, existierte Gott als maimliches Subjekt. 
Dann schuf er die mit ihm wesenseine Welt als auBeres, weibliches Objekt. Die Schopfung ist folglich 
Gott in seiner weiblichen Form. Gleiches gilt fur alle anderen Erscheinungen. So ist der Mensch nur 
als mannlich/weibliches Paar wirklicher Mensch, allein bleibt er unvollstandig. Das Urbild des wahren 
Menschen findet sich in der Schopfungslehre des Alten Testaments. Adam und Eva waren das von 
Gott geschaffene, vorbildliche Elternpaar, geschaffen zur Freude Gottes und mit der Aufgabe be- 
traut, sich als Kinder Gottes zu erkennen und damit das Gottliche auf Erden zu verwirklichen. Die 
ldeale Harmonie ist erreicht, wenn der Mensch sich als Objekt der gottlichen Liebe begreift und sei- 
nem Schdpfer dieselbe Liebe zuruckgibt. In der Sichtweise von Moon hat sich das eigentlich unper- 
sonliche Tao im christlichen Gott personalisiert. Doch Adam und Eva als Schnittpunkt der spirituel- 
len und materiellen Welt haben sich gegen Gottes Heilsplan versundigt, indem sie von Gott abfielen. 
Vereinigungstheologisch gesprochen, waren sie zwar prinzipiell vollkommen geschaffene Wesen, 
aber sie hatten nicht ausreichend Zeit, die in ihnen angelegte Vollkommenheit zur vollen Reife zu 
entwickeln. Sie befanden sich quasi noch in ihrer „Gestaltungsstufe“ als Eva von Luzifer sexuell ver- 
sucht wurde. Der Fall Evas zog den Fall Adams nach sich, denn durch ihren verfhihten Geschlechts- 
verkehr gaben sie die von Luzifer eingepflanzten Elemente an ihre Kinder weiter, die seitdem in der 
„satanischen Blutslinie“ stehen (die christliche Erbsiinde). Somit wurde Satan zum „falschen Herrn 
der Welt“, und das grundlegende Prinzip des Gebens und Nehmens wurde in sein negatives Gegenteil 
verkehrt. 

Die Erlosung besteht in der Wiederherstellung der gottgewollten Ordnung. Dazu war Jesus auser- 
sehen, er widerstand den drei Versuchungen Satans, wurde zum neuen, zweiten Adam, und war da- 
durch bereit, der Menschheit ihr gottliches Fundament zuriickzugeben. Weil die Juden jedoch nicht 
an ihn glaubten, scheiterte er vor der Vollendung seiner Aufgabe und wurde gekreuzigt. Er hatte aber 
mit einer reinen Frau siindlose Kinder zeugen miissen, um den Heilsplan Gottes weiterzufuhren. 
Zwar hat Jesus auf der spirituellen Ebene gesiegt - die Auferstehung sieht Moon als rein geistigen 
Vorgang - und damit die Voraussetzungen fur ein weltweites Christentum gelegt, aber die physische 
Erlosung steht noch aus. Diese ist notwendig, weil Gott Geist und Materie ist. In seinem Offen- 
barungserlebnis am Ostersonntag 1936 wurde Moon von Jesus mitgeteilt, daB er auf der korper- 
lichen Ebene das vollenden musse, was auf der geistigen schon geschehen sei. Im Marz 1960 wurde 
durch die abermalige Heirat Moons (von seiner vorherigen Frau hatte er sich getrennt) das neue El- 
tempaar geschaffen, mit Moon als drittem Adam und seiner Frau als siindloser Eva. Dieses Wahre 
Elternpaar hat die Wiedergutmachung fiir die fruheren Sunden der Menschheit geleistet. Da es in 
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gottlichem Rang steht, sind alle von ihm gesegneten Paare ebenfalls von der satanischen Blutslinie 
befreit und haben siindlose Kinder. Die Tatsache, daB Moon zweimal geheiratet hat, was an sich 
nichts Bemerkenswertes ist, ist eine gem benutzte Zielscheibe der Kritik. Um das Verwerfliche noch 
eigens zu betonen, werden zusatzlich angebliche Affaren Moons herangezogen, was aus der zweiten 
dann die vierte Ehe macht. 

Ethik und Praxis 

Aus der Theologie der VK ergeben sich die ethischen Normen und die Art der religiosen Praxis. Die 
drei bestimmenden Pfeiler sind Diesseitsbezug, Aktivismus sowie die herausragende Stellung des 
Menschen als Heilswerkzeug Gottes. Nur in dieser Welt und nur durch den Menschen ist der ange- 
strebte Endzustand physischer Erlosung (spirituell ist sie ja bereits geschehen) moglich. Menschliche 
Geschichte ist die Geschichte der Wiedergutmachung bzw. Wiederherstellung. Der Weg dahin umfaBt 
drei Stufen, die auch die „drei Segnungen“ genannt werden; Gottes erster Segen gilt der Personlich- 
keit (individuell), sein zweiter Segen der Komplementaritat Mann/Frau (Familie) und sein dritter Se¬ 
gen der ganzen Menschheit (universelle Vollkommenlieit). Der einzelne muB sich mit all seinem Den- 
ken und Handeln vollig auf Gott ausrichten, dessen Ebenbild er ist. Hat er durch die Vervollkomm- 
nung seiner Personlichkeit seinen Mikrokosmos als Polaritat Gottes erkannt und ist so zum reinen 
Tempel Gottes geworden, dann hat er die Vorbedingung erfullt, um den zweiten Segen zu erhalten. 
Als Ehe- und Eltempaar wird er zu einem wirklichen Objekt Gottes. Aus diesen Glaubensgrund- 
satzen folgt zwangslaufig, daB die Welt als Ganzes in Bezug genommen wird. Nicht nur der individu- 
elle und familiare Bereich, sondem auch Wirtschaff Politik, Wissenschaft und Kunst gehoren dazu. 
Daraus erklart sich das Engagement der Mitglieder auf alien gesellschaftlichen Ebenen, der Vorwurf, 
allein aus Profitinteressen wirtschaftlich aktiv zu sein, geht an der Glaubenswirklichkeit der VK 
ebenso vorbei wie an der des GroBteils der anderen neuen Religtonen. Auch ein anderer Vorwurf, 
namlich daB die VK namhafte Wissenschaftler nur zu Zwecken der eigenen Selbstdarstellung zu 
Kongressen einlade, ist aus dem gleichen Grund verfehlt. Dieser Einwand ist besonders unter den im 
intemationalen Vergleich etwas engstimigeren deutschen Sektenkritikem beliebt, die auBerdem bei 
der Teilnahme eines (Religions-)Wissenschaftlers an einem solchen KongreB sofort eine personliche 
Nahe zur VK vermuten und den Teilnehmer dadurch zu diskreditieren suchen. Im Selbstverstandnis 
der VK dienen solche Kongresse zur „Vers6hnung“ von Religion und Wissenschaft, wobei Religion 
als die innere und die Wissenschaft als die auBere Seite der Wahrheit gilt. Der Nebeneffekt der 
Eigenwerbung ist dabei natiirlich nicht unerwunscht. 

Der Stellenwert der Familie ist auBerst hoch, weil die Welt eben nur durch die Korrektur des mift- 
ratenen Erstanfangs geheilt werden kann, und weil nur in der Familie wahres Menschsein moglich 
wird. Die Eheweihe hat darum hochste Relevanz. Weithin bekannt geworden sind die sogenannten 
„Massenhochzeiten“. Anhand von Vorschlagen heiratswilliger Partner oder aufgrund anderer Unter- 
lagen sucht Moon selbst die zueinander passenden Paare aus, oft sind sie international zusammenge- 
setzt. Fiir asiatische Verhaltnisse ist eine arrangierte Ehe im ubrigen nichts Ungewohnliches. Das 
Verfahren steht im krassen Widerspmch zur westlich-romantischen Vorstellung der „Liebesheirat“, 
hat aber eine von den Betroffenen akzeptierte, religios legitimierte Begriindung - von tiblichen Aus- 
nahmen einmal abgesehen. Denn stellte die VK die Heirat ins Belieben der einzelnen Mitglieder, 
verlore die Ehe den wesentlichen Teil ihrer heilsgeschichtlichen Bedeutung. Moons Ehe gibt das 
Idealbild ab, an dem sich alle anderen Ehen orientieren sollen, und diese Ehe ist gottlicher Natur. Als 
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absolut vorbildlicher und normsetzender Flihrer der Gemeinschaft kann nur Moon mit Sicherheit 
gewahrleisten, daB die geeigneten Partner zusammenfinden, denn er gilt ja als der dritte Adam. 
Pragmatische Gesichtspunkte werden dennoch nicht iibersehen, die Partner haben erst einmal eine 
Art „Probezeit“, in der sie testen konnen, ob sie auf Dauer zusammenbleiben wollen. Zur Heirat ge- 
zwungen werden sie nicht. Die Hochschatzung der Ehe bringt allerdings ein Dilemma mit sich, des- 
sen Folgen man schon heute beobachten kann. Auf der einen Seite sind fur die Mission und fur orga- 
nisatorische Aufgaben moglichst viele Ledige erforderlich, auf der anderen Seite sind moglichst viele 
„sundlose Ehen 44 unabdingbar. Aber je mehr Mitglieder heiraten, desto starker stagniert die Mission. 
Diesen Umstand muB die VK Deutschland seit einiger Zeit konstatieren. 

1976 kam die VK ins Gerede, weil sie wahrend des Bundestagswahlkampfs offentlich Position fiir 
die Unionsparteien ergriff. Links und rechts waren sich einig in der Ablehnung derartiger Wahlhilfe, 
die Linken umso mehr, als ihnen der extreme Antikommunismus Moons schon lange ein Dora 1 m 
Auge war. Die Kommunismusfeindlichkeit ruhrt zum Teil von Moons biographischen Erfahrungen in 
nordkoreanischer Haft her, zum groBeren Teil jedoch von seinem Weitbild. Mit der Trennung in 
Kain- und Abel-Menschen (verursacht durch den Siindenfall) ging eine Trennung in Kain- und Abel- 
Nationen einher. Wahrend des Kalten Krieges standen die Westmachte auf der Seite Abels, der Ost- 
block auf der Seite Kains. Hinzu kam die spezielle Situation Koreas als „Neues Israel . Die Analogic 
liegt auf der Hand: So wie in Israel der Messias lehrte und Rom spater seine Lehre verbreitete, so 
lehrt heute Moon in Korea und sieht in den USA den politisch relevanten Machtfaktor. Von ihrem 
militanten Antikommunismus ist die VK allerdings wieder abgeriickt, nicht zuletzt unter dem Ein- 
druck der jiingeren geopolitischen Umwalzungen. Ein kurzes Treften Moons mit Gorbatschow im 
April 1990 dokumentierte die veranderte Haltung auch auBerlich. Seitdem gilt Osteuropa als zu- 
kunftstrachtiges Missionsfeld. An der religiosen Grundhaltung hat sich jedoch nichts geandert, der 
fruher fiir unabwendbar gehaltene militarische Endkampf zwischen Gut und Bose wird nunmehr im 
Sinne einer geistigen Auseinandersetzung gedacht. 

In der alltaglichen Praxis liegt das Hauptaugenmerk auf individuellen oder gemeinschaftlichen Gebe- 
ten. Die Jahreskreisfeste werden ebenfalls mit Gebeten und mit Zeremonien begangen, einige von 
ihnen heiBen „Tag der Kinder 46 , „Tag der Eltera 44 oder „Tag des Sieges der Liebe 44 . Wichtig ist der 
„Geburtstag der Eltem 44 (d.h. Moons und seiner Frau) am 6. Januar. In Schulungskursen unter- 
schiedlicher Dauer wird den Mitgliedem die Lehre der VK vermittelt. Das groBte Gewicht hat aber 
das personliche Verhalten des einzelnen. Nikotin- und AlkoholgenuB sind verpont, ebenso vorehe- 
licher Geschlechtsverkehr. Askese und Fastenzeiten dienen der Reinigung und der Vorbereitung auf 
die „erste Segnung 44 . Das Leben in der VK kann hart sein, die strenge Disziplin ist aber nicht zur 
Reglementierung der Mitglieder vorgesehen, sondem auf das gesteckte Ziel hingeordnet: die Refor- 
mierung der bestehenden Verhaltnisse. Askese ist Mittel zum Zweck, kein Seibstzweck. Gegen ein 
materiell gutgestelltes Leben hat die VK nichts einzuwenden, im Gegenteil, die anvisierte Welt der 
Liebe und Schonheit schlieBt Wohlstand mit ein. Doch vor der harmonischen Yin-Yang-Vereinigung 
steht die Anspannung aller Krafte, damit der Mensch zu seiner ursprunglichen Bestimmung zuruck- 
finden kann. 
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Warum ich in der Vereinigungskirche bin 

„ 1975 schlofi ich mich nach einer mehrjahrigen intensiven spirituellen Suche der Vereinigungs¬ 
kirche an. Ich war damals 25 Jahre alt, ledig und hatte eine abgeschlossene Berufsausbildung. 
Mein Motiv fur den Beitritt war zum einen das Geflihl, dafi sich in dieser Gruppe Menschen zu- 
sammengefunden batten, die die Welt verandem wollen, und die ein schliissiges Konzept dafur 
haben. Zum anderen empfand ich mich spiriluett zur Vereinigungskirche gefuhrt. Die Mitglieder 
erschienen mir damals durchweg als „bessere Menschen “ Ich selbstfuhlte mich nach meiner Be- 
kehrung griindlich erlost. 

In den folgenden Jahren war ich als Laienmissionar fur die Vereinigungskirche in verschiedenen 
Stadten Deutschlcmds und Grofibritanniens tdtig. Es war eine Zeit intensiver Erfahrungen, aber 
auch erster Glaubenszweifel Das Gefiihl des Erlostseins wich, als meine alien Schwdchen und Pla- 
gen zu mir zuruckkehrten und ihrerseits Erldsung forderten. Ich erkannte, dafi ich selbst fur diesen 
Teil der Erlosung vercmtwortlich bin. Diese Jahre bis 1982 waren meine Vorbereitungszeit auf das 
Ehesakrament der Vereinigungskirche, die „Segnung‘\ Sie war damals eine grofie Hoffnung fur 
mich. 

1982 wurde ich von Reverend Moon im Rahmen einer Verlobungsfeier (VK-intern: Matching) einer 
jungen Frau aus Japan vorgestellt. Masae war etwa gleich lange wie ich in der Vereinigungskirche 
ihres Heimatlandes. Wir verstdndigten uns mit Hilfe einer Ubersetzerin fiber unsere grundlegenden 
Intentionen und kamen uberein, den Vorschlag Reverend Moons anzunehmen, ein Ehepaar zu wer- 
den. Wir nahmen zwei Tage spater an der Segnung der 6000 Paare in Seoul, Korea, teil. Trotz der 
Sprachbarriere verstanden wir uns gut. Die non-verbale Kommunikation funktionierte sehr gut. In 
den Jahren bis 1987 leitete ich die Gemeinde der Vereinigungskirche in Essen. Gemeinsam mit mei¬ 
ner Frau fuhrte ich das dortige Kirchenzentrum und betreute die Gemeinde, die sich uber das ganze 
Ruhrgebiet verteilte. Diese Aufgaben waren sehr reizvoll und erfullend. (Wir haben inzwischen 5 
Kinder und erleben unsere Ehe als grofies Gluck.) 

Von 1987 bis 1994 hatte ich verschiedene Verantwortungen in der Vereinigungskirche. Angeregt 
durch meine Tatigkeit in der Ojfentlichkeitsarbeit beteiligte ich mich an Auseinandersetzungen uber 
den Weg, wie die Botschaft der Vereinigungskirche der Gesellschaft zu vermitteln ist. Mir wurde 
deutlich, dafi das Verhalten von Kirchenmitgliedern und der Kirche bei Aufienstehenden viele Mifi- 
verstandnisse hervorriefen. 

Die Botschaft der Wahren Eltern, die Gottliche Prinzipien sind meiner Meinung nach sehr kostbar 
und bieten fur die Probleme der Gegenwart und fur bessere Losungen der Zukunft richtungs - 
weisende Ansdtze. Ich bin heute in der Vereinigungskirche um mitzuhelfen, diese Ansatze zu ver- 
deutlichen, und um sie zum Ftutzen der Gesellschaft ctnzuwenden. “ 

(Harald Spies) 


Chronologie der Vereinigungskirche in Deutschland 

1963 Peter Koch und Ursula Schuhmann griinden in Frankfurt das erste Zentrum. Kennengelernt 
batten sie die VK1961 in den USA. 

1964 Am 11. Dezember wird die „ Gesellschaft zur Vereinigung des Weltchristentums e. V “ in 
Frankfurt als Verein eingetragen. Inzwischen gibt es sieben Mitglieder. 
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1965 Moon besucht erstmals Deutschland und weiht bei dieser Gelegenheit in Berlin, Frankfurt 
und Essen „Heilige Griinde Diese befinden sick meist in djfentlichen Parks und dienenfur Gebet 
und innere Einkehr. 

1969 Moon und seine Frau kommen im Mdrz zum zweiten Mai nach Deutschland. Europaweit 
zahlt die VK nun 60 Mitglieder. Ehesegnung fur acht Paare, die erste Segnung in Europa. Beginn 
offensiver Missionstatigkeit, vorallem in Fufigangerzonen. 

1971 Erster negativer Pressebericht (im „ Stern “), der eine offentliche Kontroverse auslost. Auf- 
stellung von „Missionsteam ", die in VW-Bussen durchs Land reisen. 

1972 Die „Gottlichen Prinzipien " erscheinen in deutscher Erstauflage . Bis dahin gab es sie nur 
als hektographierte Broschiire. 

1973 Vorubergehender Aderlafi der VK-Deutschland, die 180 Mitglieder fur Missionseinsatze in 
den USA, Japan und Korea abstellt. 

1975 Umbenennung in „ Vereinigungskirche e. V. “ 

1980 Beginn der Heimkirchenmission, d.h. Verbindung von Mission und sozialem Dienst. 

1982 Durch die Teilnahme an zwei grofien Segnungsfeiern in den USA und in Korea andert sich 
die Struktur der VK nachhaltig, die meisten Mitglieder werden zu Ehepaaren. 

1984 Durch das Medium Faith Jones spricht Heung Jin, der verstorbene Sohn Moons, zu Mitglie- 
dern. Der als Nachfolger Moons vorgesehene Heung Jin kam bei einem Verkehrsunfall ums Leben 
und gilt seitdem als Fuhrer der geistigen Welt 

1989 Beginn der Heimatstadtmission. Moon erklart die Zeit fur gekommen, dafi die Mitglieder 
ihre Verwandten und Freunde betreuen und durch ihr Vorbild fur Gott gewinnen. Verstarkte Aktivi- 
tdten in Osteuropa. 

1994 Die VK-Deutschland besteht seit 30 Jahren. Wandel von einer Gruppe mobiler Missionare 
zu einer Kirche der Gemeinden, neben der Mission ist nun die Familie der Schwerpunkt, neue 
Generation von Mitgliedern, die in Familien der VK geboren wurden. 


Kontaktadresse: 

Vereinigungskirche Deutschland e.V., Feldbergstr. 38, 60323 Frankfurt, Tel. 069 / 727651 


Der Autor: 

Thomas Schweer, geb. 1956, studierte Religionswissenschaft, Indologie und Ethnologie in Bonn und 
Marburg und ist als Verleger und Sachbuchautor tatig. Er ist Mitarbeiter des Religionswissenschaft- 
lichen Medien- und Informationsdienstes e.V. (REMDD). 



Taize 

Ein kleines gallisches Dorf 

Von Felix Ekardt 


Taize ist die erste und einzige groBere ordensahnliche Gemeinschafl des okumenischen Christentums. 
Der Schweizer Roger Schutz grundete sie, um zu den Wurzeln der Lehre Jesu zuruckzukehren. 
Jeden Sommer kommen drei- bis sechstausend Jugendliche aus aller Welt auf den Hugel von Taize, 
um sieben Tage lang mit den Briidem zu leben. Zu den jahrlichen Jugendtreffen - das letzte fand in 
Paris statt - kommen iiber hunderttausend. 

„Taize - das habe ich schon mal gehort. Wo liegt das eigentlich?“ Diese Frage ist fast so etwas wie 
mein taglicher Begleiter. lrgendwie zu „kennen“ scheinen es viele, aber die meisten wissen nichts 
Genaues. Sie denken an eine christliche Jugendbewegung oder eine merkwurdige, „gemischte‘ £ 
Liturgie. Oder an emst dreinblickende Manner in uniformen weiBen Kutten. Vor allem aber an die 
Musik: Taize ist beruhmt fur seine Gesange. Wer kennt nicht wenigstens eines dieser Lieder? 

Taize, so heiBt ein „eigentlich“ 150-Seelen-Dorf in Burgund, mitten in Frankreich. Doch unter sei- 
nem Namen wurde die erste und einzige groBere ordensahnliche Gemeinschafl des okumenischen 
(die Konfessionen vereinende) Christentums weltberuhmt. 

Der Orden von Taize 

Die Communaute, wie sich die Bruder von Taize selbst nennen, ist ein okumenischer Mannerorden 
und kann ais solcher in der christlichen Welt, zumindest was die GroBe von fast hundert Briidern 
angeht, Einmaligkeit beanspruchen. Dem Orden gehoren Manner aus alien groBeren christlichen 
Konfessionen und von alien Kontinenten an. Vertreten sind insgesamt zwanzig Nationen. Eine feste 
Zurechnung zu einer bestimmten christlichen Kirche besteht fur den Orden nicht. Dies bedeutet aber 
weder im Selbstverstandnis der Bruder noch bei neutraler Betrachtung, daB es sich um eine neue 
Kirche handeln wurde. Trotz oder gerade wegen ihrer zahlreichen Anhanger agiert die Taize-Bewe- 
gung kirchenubergreifend. Stellung zu innerkirchlichen und interkonfessionellen Streitigkeiten bezie- 
hen die Bruder nicht. Wohl nicht zuletzt deshalb erfreut sich die Bewegung sowohl von seiten des 
Papstes als auch bei zahlreichen Bischofen, Patriarchen, Priestern und Pfarrem groBen Wohlwollens. 
Den Lebensablauf der Bruder ordnet die „Regel von Taize“; in ihr sind die Formen des taglichen 
Lebens, die Ehelosigkeit und Keuschheit, die Aufnahme in die Gemeinschafl, die Wahl des Priors und 
andere Dinge geregelt. Von besonderer Bedeutung ist die personliche Eigentumslosigkeit, zu der sich 
jeder Bruder mit seinem Eintrittsgeliibde verpflichtet; die Bruder („Freres“) pflegen damit einen 
Guterkommunismus. Der Lebensunterhalt wird durch gemeinsame landwirtschaflliche Betatigung 
erworben; Spenden und Erbschaften, sogar die der eigenen Eltern, nehmen die Freres nicht an. 

Prior (Vorsteher) der Gemeinschafl ist ihr heute achtzigjahriger Grunder Roger Schutz. Er wird, der 
Regel entsprechend, vor seinem Tod seinen Nachfolger bestimmen. 

Der Eintritt in den Orden erfolgt durch die Ablegung eines Geliibdes, das den Bruder an die Regel 
bindet und sein Lebensengagement besiegelt. Diesem Schritt geht ein langeres Noviziat voran. fiber 
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die Sozialstruktur des Ordens und etwaige Austritte aus ihm ist praktisch nichts bekannt. Die Mon- 
che halten sich hier, wie auch in alien anderen personlichen Dingen, auBerst bedeckt. Nur wenige 
Einzelheiten liegen offen, etwa, daB einige der Briider Theologen sind. 

Der Tagesablauf der Gemeinschaft dreht sich urn bestimmte Fixpunkte. Das sind vor allem die drei 
taglichen Gebete, die um 8 Uhr, 12 Uhr und 20.30 Uhr abgehalten werden. Die ersten beiden dauem 
rund vierzig Minuten, das am Abend etwas langer. Neuartig ist die Gestaltung der Gebete. Hire Zen- 
tren sind eine zehnminutige meditative Stille, die morgendliche Verteilung - sonntags auch die Feier 
- der Eucharistie und die gesungenen Fiirbitten um Frieden und Gerechtigkeit fur die Armen. Einge- 
rahmt wird alles von den bekannten, von Jaques Berthier fur Taize komponierten Liedem. Dreimal 
am Tag wird gemeinsam gegessen, zeitlich gekoppelt mit den Gebeten. Das Essen ist betont einfach 
und soli daran erinnem, „daB wir uns entschieden haben, mit den Menschen zu teilen, die am meisten 
darben“ (Frere Roger). Wahrend der iibrigen Zeit erfiillt jeder Bruder die ihm zugewiesenen Aufga- 
ben. 

Die Communaute hat sich inzwischen auf andere Kontinente ausgedehnt: Es existieren insgesamt vier 
„Ableger“ im Amazonasgebiet, in Zentralafrika, in den Slums von New York und in Bangladesh. 
Dort leben jeweils einige Bruder unter den Armsten der Armen und versuchen, deren Lebensbedin- 
gungen zu teilen. Hierbei handelt es sich vor allem um einen Akt der Solidarity sbezeugung, der, 
schon allein aus Geldmangel, nicht den Charakter von „Entwicklungshilfe“ tragt. 

Griindung, Grunder, Geschichte 

Geschichte und Entwicklung von Taize sind untrennbar mit dem Griinder Roger Schutz verkniipft. 
Schutz wurde 1915 in der Schweiz in ein reformiert-protestantisches Eltemhaus hineingeboren. 
Seine Kindheit wurde durch zwei Personen nachhaltig gepragt. Da war zum einen der Vater, ein 
protestantischer Pfarrer, dem im Ersten Weltkrieg schmerzlich die Zerrissenheit der Christen bewuBt 
geworden war und der - ein personliches Zeichen der Versohnung - deshalb regelmaBig zum Beten 
in die katholische Kirche ging. Der andere Mensch war Rogers GroBmutter; sie hatte wahrend der 
deutschen Westfrontoffensive 1914 mitten im Kampfgebiet ausgeharrt, um Fliichtlingen unter Ein- 
satz ihres eigenen Lebens Verpflegung und Unterkunft anbieten zu konnen. 

Roger war tief beeindruckt von diesem riickhaltlosen Eintreten fur die Bedrangten und fur die Ver¬ 
sohnung der Christen untereinander. So beschloB er, entgegen seinen ursprunglichen literarischen 
Ambitionen, in Strafiburg Theologie zu studieren. Aber das bloBe Bucherwissen reichte ihm, genauso 
wie einige Jahrzehnte vorher Albert Schweitzer an der gleichen Universitat, nicht aus. Er war faszi- 
niert von der Idee einer unbedingten Hingabe, einer riickhaltlosen Nachfolge der geistigen Jiinger 
Christi. So begab er sich, wahrend er an seiner Dissertation arbeitete, auf die Suche nach einem 
praktischen Aktionsfeld. 

Die ersehnte Betatigung schaffte sich Roger Schutz schlieBlich dadurch, daB er sich 1940, nach der 
ffanzosischen Kapitulation, nahe der Grenze zum besetzten Teil Frankreichs niederlieB. Er kaufle ein 
Haus, um Fluchtlinge aufzunehmen und durch sein praktiziertes, iiberkonfessionelles Christentum zu 
einem Ferment der Versohnung zwischen den Christen zu werden, „denn wenn wir mit unseren eige¬ 
nen Glaubensbriidem nicht in Frieden leben konnen, wie wollen wir dann den Volkem das Licht des 
Evangeliums verheifien?“ fragt Frere Roger noch heute. 

Schutz half wahrend des Krieges unter Lebensgefahr verfolgten Menschen, vor allem Juden. Mehr- 
mals durchsuchte die Gestapo das Haus, nachdem auch das stidliche Frankreich 1942 von der Wehr- 
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macht besetzt worden war. Durch das Beispiel beeindruckt folgten bald andere Manner dem Weg des 
Roger Schutz. Nach dem Ende des Krieges wurde beschlossen, in Burgund zu bleiben und eine klo- 
sterliche Communaute zu grUnden. Immer mehr Interessenten kamen auf den Hiigel von Taize. 1949 
beschlossen die Manner, sich zu lebenslanger Ehelosigkeit zu verpflichten. „Es geht uns darum, ver- 
fiigbarer zu sein und unser ganzes Leben der Nachfolge zu widmen“, erklart Frere Roger. Das ur- 
spriingliche Bauemhaus wurde bald zu klein, so daB man die Bauten erweiterte und 1962 erne ein- 
fache eigene Kirche errichtete; die Gemeinschaft hatte die katholische Kirche des Ortes bis zu diesem 
Zeitpunkt mitbenutzt. 

Um die Idee der Versbhnung und konkreten Solidarity weiterzutragen, offhete sich die Bruderschaft 
1957/58 dem regelmaBigen Besuch durch Jugendliche. Seitdem hat sich das Dorf zu einem Ort ent- 
wickelt, wo jede Woche durchschnittlich tausend - im Hochsommer drei- bis sechstausend, im Win¬ 
ter zuweilen nur vierzig - Jugendliche zusammenkommen, um das Leben der Bruder fur sieben Tage 
zu teilen. Damit wurde die Betreuung und religiose Unterweisung der Jugendlichen eine zentrale 
Aufgabe des Ordens, die ihn tiberdies zu einem Zentrum der modemen Christenheit machte. Dabei 
versteht sich die Communaute nicht als neue religiose Gruppierung, sondem als Ort der Ermutigung 
fur die Jugendlichen, die in ihre Heimatgemeinden zuriickkehren. Auf Dauer leben in der Gemein¬ 
schaft auBer den Freres vierzig bis funfzig „permanente“ Personen, die jeweils fur 200 Francs 
Taschengeld (1984) u. a. in der Kliche und in der Verwaltung mithelfen: „die Bruder denken - wir 
arbeiten“. 

Im Zusammenhang mit den kontinuierlichen Jugendtreffen nahm die Gemeinschaft auch ihren heuti- 
gen intemationalen und interkonfessionellen Rahmen an. 1969 kamen die ersten katholischen Bruder 
nach Taize. 

1978 hat die Einrichtung des in einer jeweils anderen europaischen GroBstadt jahrlich veranstaiteten 
Europaischen Jugendtreflfens das Aktionsfeld der Communaute sehr erweitert. Ziel ist, die Ideen der 
Bruderschaft noch wirksamer in die Gesellschaft hineinzutragen und sie besonders unter jungen 
Menschen bekannt zu machen. Die Trefifen erffeuen sich steigender Beliebtheit; auf dem letzten in 
Paris zum Jahreswechsel 1994/95 waren fast 120.000 junge Europaer anwesend. 

Der Ablauf dieser Trefifen gleicht dem alltaglichen Leben in Taize. Eine wichtige Rolle spielen ge- 
meinsame Gesprachsgruppen, die die Jugendlichen zur Toleranz und zum gegenseitigen Zuhoren 
erziehen sollen. Inhaltlich wird meist der aktuelle Brief aus Taize behandelt, den Frere Roger einmal 
im Jahr schreibt und der die Grundlagen der Lehre von Taize anspricht. 

Die Theologie von Taize 

Auch wenn der Grunder und Prior Roger Schutz kein Auslegungsprivileg fur die biblischen Texte 
gegeniiber den anderen Mitgliedem der Gemeinschaft in Anspruch nehmen kann, sind es vor allem 
seine Veroffentlichungen, die Taize den theologischen Rahmen geben. Einige Publikationen anderer 
Bruder, zum Beispiel von Frere John, der „nebenberuflich“ Professor fur evangelische Theologie ist, 
bestimmen diese Leitlinie jedoch mit. Von den restlichen Brudem werden diese Lehrtexte vorbehalt- 
los anerkannt. 

„Zuriick zu den Wurzeln des Evangeliums“ ware vielleicht eine trefifende Zusammenfassung der 
Lehre von Taize: die Lebensweise der Jerusalemer Urgemeinde soli rekonstruiert werden. Doch dies 
geschieht jenseits fiindamentalistischer oder inspiriert-christlicher Interpretation des Evangeliums, 
denn die Bruder bekennen sich zur historisch-kritischen Bibelexegese. So stehen die Gottes- und 
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Nachstenliebe, die Nachfolge und die jedem Menschen mogliche Umkehr zu Gott im Zentrum der 
Theologie von Taize. Von theoretisierenden oder dogmatischen Ansatzen halten sich die Bruder fern, 
versucht wird eine „Konzentration auf das Wesentliche“. 

Hauptsachliche Anliegen der Communaute sind die Verwirklichung der Okumene, also der Ver- 
sohnung der Christen untereinander, und die Erfiillung des gesamten Alltagslebens mit dem Geist des 
Evangeliums. Der jungen Generation, von der man erhofft, daB sie den entchristlichten Westen zur 
Religion zuruckfuhren werde, gilt die besondere Zuwendung des Ordens. 

Die Monche selbst sehen sich in ihrer eigenen Arbeit auf einem „Pilgerweg des Vertrauens“, den sie 
in Armut und Einfachheit, in gemeinsamer Arbeit und gemeinsamem Gebet beschreiten. Dabei uben 
sie leise, aber deutliche Kritik am gegenwartigen Zustand der christlichen Kirchen. Ziel ist jedoch 
nicht die Zerschlagung der bestehenden Institutionen, sondem deren Emeuerung von innen heraus 
durch die Jugendlichen, die in Taize das „Gleichnis einer Gemeinschaft“ kennengelemt haben und es 
nun zu Hause leben sollen. Das Endziel ist der emeute ZusammenschluB der Kirchen und die Ver- 
sohnung der Menschen insgesamt. 

Auffallend ist, daB die fur die christliche Tradition typische loyale, nur vorsichtig kritische Haltung 
dem Staat gegenuber von der Gemeinschaft bewahrt wird. Zwar drucken die Bruder immer wieder 
ihre MiBbilligung sozialer MiBstande wie etwa der iiberwaltigenden Armut von achtzig Prozent der 
Weltbevolkerung aus - offentliche AuBerungen zu politischen Themen geben sie aber in der Regel 
nicht ab. Nicht nur in dieser Hinsicht decken sich die Aussagen von Taize mit denen der Volkskir- 
chen, so daB das Andersartige der Communaute mehr in der religios begrundeten Unbedingtheit des 
Vorgehens liegt als in den angestrebten Zielen. 

Die Lieder 

In der Offentlichkeit ist Taize jedoch nicht durch den Anspruch der radikalen Nachfolge Jesu bekannt 
geworden, sondem durch die „Lieder von Taize“, die auch ein entscheidendes liturgisches Merkmal 
des Gemeinschaftslebens darstellen. Musikalisch wirken sie wie eine modemisierte Dur-Moll-Neu- 
auflage des mittelalterlichen Liedguts, etwa der gregorianischen Gesange. Die Texte sind zum iiber- 
wiegenden Teil in Latein gehalten, ansonsten meist in Franzosisch und Deutsch; aber auch andere 
europaische Sprachen, selbst kleinere wie Lettisch oder Estnisch, sind vertreten. Durch die Inter¬ 
nationalist der Texte wird erreicht, daB sich praktisch jeder in den Liedern wiederfinden kann. Ihr 
sich wiederholender Aufbau macht sie auch fur mit der jeweiligen Sprache nicht Vertraute leicht er- 
lembar. Hier ist das Herzensgebet der Ostkirche, in dem eine einzige biblische Sentenz gemeinsam 
kontinuierlich wiederholt wird, als Vorbild gewahlt worden. 

Die in diesen Liedern ausgedruckte Einfachheit und Schlichtheit ist auch charakteristisch fur das In- 
nere der Kirche von Taize, in der man sich geruchlich aufgrund der pikanten Weihrauchnote an 
katholische Gotteshauser erinnert fiihlt. Die Glaubigen sitzen auf dem Boden oder knien auf kleinen 
Gebetsschemeln. Der Boden ist mit einfachen Teppichen bedeckt. An der Apsis der Kirche befinden 
sich einfache, orangene Wandbehange - orange soil die Lieblingsfarbe von Frere Roger sein - und 
ineinandergeschachtelte Ziegelsteine, in deren Hohlraumen unzahlige Kerzen brennen. Diese symbo- 
lisieren, wiederum wie in der orthodoxen Kirche, die Toten. 

Es finden sich auch einige schlichte, selbstgemachte Ikonen, meist nach altrussischen oder koptischen 
Vorlagen; erwahnenswert ist vor allem die beruhmte Kreuzikone, die Christus im Todeskampf zeigt. 



Taize 


Seite 5 


Man pflegt also die orthodoxe Tradition des Bilderkultes, in dem die Darstellungen nicht als solche 
verehrt werden. 

Die Liturgie von Taize ist ein Versuch, zu den einfachen Gebetsformen der Fruhchristen zuruckzu- 
kehren. Das gilt nicht nur fur die auBere Form, sondem auch fur die innere Haltung. Frere Roger 
betont immer wieder, man solle ganz einfach, vielleicht sogar ohne Worte, vor Gott hintreten. 

Die Bedeutung der Communaute 

Die Ansatze zur Volkerverstandigung und zur Versohnung der christlichen Kirchen untereinander 
machen einen groBen Teil der heutigen Bedeutung von Taize aus. Der Orden spielt auf diesem Weg 
auch eine entscheidende Rolle als christliche Emeuerungsbewegung, die vor allem bei Jugendlichen 
starken Zuspruch findet. Papst Johannes Paul n. meinte 1985 anlaBlich seines Taizebesuchs: „Man 
kommt nach Taize wie an den Rand einer Quelle/ 4 

Die Bruder leisten auBerdem einen Beitrag zur Neudefinition der Rolle der Kirchen in einer sakulari- 
sierten und iiberwiegend nicht (mehr) christlichen Welt: Der Orden lehnt jene Verquickung von Kir- 
che und Staat ab, welche die Christenheit seit der Konstantinischen Wende im vierten Jahrhundert 
begleitet hat. „Die Kirche darf nie mehr Symbol fur Macht sein“, sagt Roger Schutz. Sie soli statt- 
dessen an der Seite der Verfolgten und Bedrangten stehen. 

Dieser Satz driickt die aktive Seite christlicher Nachfolge aus. Den Gegenpol bildet ein mystischer 
Weg. Zwischen diesen Polen — Kampf und Kontemplation — bewegt sich die Communaute von Taize. 
Sie strebt zwar die Verwirklichung beider Wege an, in ihrem Gemeinschaftsleben iiberwiegt aber die 
mystisch-kontemplative Seite - wobei die Freres auf das Erreichen besonderer BewuBtseinszustande 
keinen Wert legen. Das aktive Ordensleben wirkt etwas konzeptionslos; so werden Umweltschutz- 
fragen so gut wie nicht wahrgenommen; dies zeigten unter anderem die intemationalen Jugendtref- 
fen, wo sich die Bruder anlaBlich der Versammlung in Munchen (1993/94) mit mehr als 80.000 Teil- 
nehmem tiber die Auflage der Stadtverwaltung zur Mulltrennung beklagten. 

Zwar lehrt Jesus in der Bergpredigt seine Anhanger die Sorglosigkeit in vielen Dingen, andererseits 
aber rat er im Gleichnis von den klugen und den torichten Jungfrauen das Prinzip der weitreichenden 
Vorsorge, auf daB man nicht heute die Ursache fur das morgige Ungluck setze. 

Dieser Zwiespalt wird die Communaute sicherlich noch beschaftigen. 


Frere Roger 

Roger Schutz ‘ Kraft scheint auch mit achtzig Jahren ungebrochen zu sein. Taglich empfangt er 
Gaste aus alter Welt und spricht mit den Jugendlichen und Vertretern der christlichen Kirchen, die 
sich auf dem Hiigel in Burgund einfinden. Oft tut er dies in seiner bescheidenen Kammer, die ihn 
stark von nahezu alien anderen „gefeierten“ religiosen Fuhrern abhebt ; in ihr stehen ein Belt, ein 
Tisch, ein paar Bucher und ein kleiner Kamin. Kein Platz fur Prunk oder reprasentatives Gehabe. 
Wenn er spricht, tut er es knapp und sachlich Dabei strahlt er eine anhaltende, immer um das 
Wohl der Gaste besorgte Aufmerksamkeit aus. Man spiirt, dafi jemand vor eitiem sitzt, der zuhoren 
gelernt hat. Hier in dieser Kammer sitzt Roger Schutz und verbringt die Page in einer tiefen Nach - 
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denklichkeit, er schreibt Tagebuch und korrespondiert mil Menschen uberall auf der Welt. Und 
verfafit Bucher und die beriihmten, an alle Jugendlichen der Welt gerichteten „Briefe aus Taize 


Warum ich in der Gemeinschaft: bin 

Auf dem Hugel von Taize wurden folgende Aussagen von Besuchern der Gemeinschaft aufgezeich- 
net: 

„Allein schon das Singen macht jeden Besuch in Taize lohnenswert. Es ist ein unglaubliches Ge- 
fiihl, wenn Tausende von Jugendlichen gemeinsam ein Lied singen. DieMusik ist einfach undjedem 
sofort zuganglich. “ 

,, Gesang gibt mir ein ganz starkes sinnliches Erlebnis. Hier in Taize finde ich das, was mir in mei- 
ner Heimatgemeinde fehlt “ 

„Hier hat der Glaube nicht nur einen Kopf, sondem auch Augen, Ohren undNase ." 

„Der Hohepunkt meiner Taizebesuche ist immer das Treffen am Samstagabend mit Frere Roger. Er 
spricht ganz einfach und bescheiden zu den Jugendlichen. Das fehlende reprasentative Gehabe 
macht ihn im Gegensatz zum Papst ungeheuer glaubwurdig. “ 

„ Wenn ich nach Hause komme, werde ich in meiner Stadt eitien Taizekreis grunden. Die Idee von 
Taize mufi noch viel mehr Menschen ndhergebracht werden. “ 


Kontakt: 

Communaute, Empfang 
F-71250 Taize. 

Offen fur Besuche von Februar bis November 


Der Autor: 

Felix Ekardt, geb. 1972, studiert in Marburg Rechts- und Religionswissenschaft. Besuchte mehrmals 
Taize und die intemationalen Jugendtreffens. Ehemaliger Mitarbeiter des Religionswissenschaftlichen 
Medien- und Informationsdienstes e. V. (REMID) 



Die charismatische Bewegung im Christentum 

Erweckung durch den Heiligen Geist 

Von Frank Bratzke 


In starkem Kontrast zu den steifen Amtskirchen steht der Uberschwang der Charismatiker oder 
Pfingstler. Schon seit der Antike belegt, trat diese ekstatische Variante christlicher Frommigkeit erst 
im zwanzigsten Jahrhundert in den USA in groBerem MaBe wieder auf, mit „erweckenden“ Gottes- 
diensten und der Presentation von Begabungen wie Zungenreden, Prophetie, Geistesheilung und 
Damonenvertreibung. In Deutschland blieben die Pfingstgemeinden immer unbedeutend, weltweit 
aber sind sie der am starksten wachsende Zweig des Christentums, zu dem sich 1986 circa fiinfzig bis 
sechzig Millionen Anhanger zahlten. 

Charismatisch ausgerichtete Gemeinden, zum Beispiel die Gemeinde zu Korinth, im Griechenland 
des Altertums, existierten seit dem Beginn der Christenheit. Die Urspriinge der charismatischen Be¬ 
wegung unseres Jahrhunderts sind eindeutig in der „Pfingstbewegung“ zu sehen. Dieser Name dient 
als Sammelbezeichnung fur verschiedene, aus der amerikanischen Heiligungsbewegung des 19. Jahr¬ 
hunderts entstandene christliche Gemeinschaften. Er ergibt sich aus der Erwartung einer endzeit- 
lichen „AusgieBung des Heiligen Geistes“. 

Das zentrale Erlebnis pfingstlerischer Frommigkeit ist die Geistestaufe. Sie wird - nach Wiedergeburt 
und Heiligung - als „Dritte Erfahrung“ bezeichnet. Geistesgaben wie Glossolalie (auch als „Spra- 
chengebet a oder „Zungenreden“ bezeichnet), Prophetie und Krankenheilung begleiten sie. 

Die Pfingstbewegung begann 1906 in den USA mit einer „Erweckung“ in einer Gebetsversammlung 
in Los Angeles und verbreitete sich zunachst in den sozial schwachen Bevolkerungsschichten Latein- 
amerikas, Afrikas und der Sowjetunion. In den USA und Europa entstanden dagegen mittelstandi- 
sche Freikirchen mit eigenen Colleges, Universitaten und Rundfunkprogrammen mit, zumindest in 
den USA, erheblichem EinfluB auf Gesellschaft und Politik. 

Die deutschen Pfingstler organisierten sich als selbstandige religiose Bewegung neben den Kirchen in 
mehreren unabhangigen Zusammenschltissen, Einzelgemeinden und Missionswerken (Bund frei- 
kirchlicher Pfingstgemeinden, Christlicher Gemeinschaftsverband Miihlheim, Gemeinde Gottes und 
andere). Den Volkskirchen standen sie generell schroff ablehnend gegeniiber. ZahlenmaBig blieben 
die Pfingstgemeinden in Deutschland immer unbedeutend, weltweit aber sind sie der am starksten 
wachsende Zweig des Christentums mit 1986 circa fiinfzig bis sechzig Millionen Anhangern. 

Charismatiker gegen etablierte Kirchen 

Im Unterschied zur Pfingstbewegung verzichteten die Charismatiker zunachst darauf, eigene Ge¬ 
meinschaften zu griinden. Ihr Anliegen war, die charismatische Erneuerung in die traditionellen Kir¬ 
chen zu bringen. Die charismatische Bewegung nahm ihren Ursprung 1960 in Kalifomien: Dort be- 
hauptete Dennis Bennett, ein Pfarrer der Episcopal Church, er habe die Geistestaufe mit der Gabe 
der Glossolalie empfangen. Sie breitete sich rasch in den anglikanischen, lutherischen und reformier- 
ten Kirchen aus und sprang auch auf die katholische Kirche iiber. In Deutschland gibt es charisma¬ 
tische Christen seit 1963. 
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Die charismatisch emeuerte Volkskirche wurde jedoch nie Wirklichkeit, die innerkirchlichen Wider- 
stande waren und sind dafur zu groB. So trat der Vordenker der charismatischen Gemeindeemeue- 
rung in der evangelischen Kirche Deutschlands, Wolfram Kopfermann („der Pluralismus ist der 
Totengraber der Kirche “), Mitte der achtziger Jahre aus der Kirche aus und griindete seine eigene 
Anskar-Gemeinde. Obwohl in einzelnen Gemeinden beider Volkskirchen noch charismatische Got- 
tesdienste abgehalten werden, sollte man von einer charismatischen Bewegung auBerhalb der GroB- 
kirchen sprechen. Es handelt sich dabei um eine Vielzahl Freier Gemeinden, von Missionswerken und 
ahnlichen Einrichtungen, die charismatisch aufgebaut sind, ohne eine Pfmgstgemeinde zu sein oder 
einer der beiden GroBkirchen anzugehoren. Im Laufe der Entwicklung kam es zu einer weitgehenden 
Annaherung zwischen der klassischen Pfmgstbewegung und der charismatischen Bewegung, so daB 
eine inhaltliche Unterscheidung heute kaum noch sinnvoll ist. 

Der Gottesdienst 

Ein wesentliches Merkmal charismatischer Frommigkeit ist der Glaube an eine personliche Bezie- 
hung zu Gott. Charismatische Gottesdienste sind von diesem Glauben gepragt und unterscheiden 
sich stark von den klassischen Gottesdiensten der Volkskirchen. 

Am Anfang eines solchen Gottesdienstes steht meist ein dreiBig- bis sechzigminutiger Anbetungsteil. 
Im Laufe der Jahre sammelte sich ein eigenes Liedgut an, in dem die Liebe der Glaubigen zu ihrem 
Gott und das, was Gott alles fur seine Anhanger bewirke, ausgedriickt werden. An die Stelle der 
Kirchenorgel traten modeme Instrumente, wie zum Beispiel Gitarre und Schlagzeug. AuBenstehende 
empfinden diesen Anbetungsteil als emotional oder ekstatisch. Typische Ausdrucksformen der emo- 
tionalen Spannung, die in der Anbetungszeit entsteht, sind zum Himmel erhobene Hande, Mit- 
klatschen des Rhythmus, Jubeln und Tanzen. In der Regel kommt es zum gemeinsamen Singen „in 
Sprachen“ (Glossolalie) und zur Manifestation verschiedener Geistesgaben (Charismen), wie Weis- 
sagungen und Prophetie. 

Die Predigt richtet sich sehr personlich an die Glaubigen, in einer Atmosphare der aufgeregten Be- 
geisterung. Die meisten charismatischen Prediger lesen ihre Predigt nicht ab, sondem reden frei. Am 
SchiuB eines solchen Gottesdienstes steht fast immer ein sogenannter „Altarruf‘, der die Glaubigen 
auffordert, bei Bediirftigkeit nach vorne zum Altarschiff zu kommen und dort unter Handauflegung 
ftir sich beten zu lassen. Gottesdienste von drei bis vier Stunden Dauer einschlieBlich des Anbetungs- 
und Segnungsteils sind keine Seltenheit. Hierbei bildet sich ein Spannungsbogen, der im Altarruf und 
in der Segnung der Bediirftigen seinen Hohepunkt findet. 

Gottliche Worte, schriftlich und mundlich 

Unstrittiger Teil der charismatischen Theologie ist der Glaube an die Verbalinspiration der Bibel. 
Verbalinspiration heiBt, daB jedes Wort der Bibel, so wie es geschrieben steht, als von Gott eingege- 
ben gilt und auch so - wortlich gemeint ist. Besonders im Umgang mit dem Alten Testament fallt 
diese wortliche Interpretation auf. Alle Berichte iiber die Erlebnisse alttestamentlicher Personen wer¬ 
den als ubertragbar auf das Leben eines heutigen Christen angesehen; wenn also Gott dem Abraham 
Reichtum und Gesundheit verheiBen hat, dann verheiBt Gott auch dem heutigen Christen Reichtum 
und Gesundheit. 
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Widerspruche in der Bibel werden entweder nicht zur Kenntnis genommen oder weginterpretiert. Die 
Schriftauslegung erfolgt im ubrigen sehr frei und dem jeweiligen Thema angepaBt. Fur diese Aus- 
legungen nehmen die charismatischen Prediger gewohnlich in Anspruch, vom Heiligen Geist inspi- 
riert zu sein; Wolfhard Margies zum Beispiel, von der „Gemeinde auf dem Weg in Berlin, behauptet, 
der gesamte Inhalt aller seiner Predigten sei gottlich inspiriert. 

Bekehrung 

Das Menschenbild der charismatischen Theologie laBt sich als „Trinitat“ des Menschen beschreiben: 
Der Mensch besteht aus Geist, Seele und Leib. Bei einem Nicht-Glaubigen ist der Geist tot, unerlost. 
Das Glaubigwerden wird als punktuelles Ereignis verstanden und als „Bekehrung“ bezeichnet, wie 
auch schon in den evangelikalen Freikirchen. Bei dieser Bekehrung hat eine sogenannte „Lebens- 
ubergabe“ stattzufinden, bei der der Glaubige sich von seinem alien Leben lossagt und sein Leben 
Jesus ubergibt, etwa mit folgendem Gebet: 

„Herr Jesus Christus, mir ist klar geworden, dafi ich mein Leben selbst bestimmt habe und von Dir 
getrennt bin . 

Vergib mir meine Schuld! 

Danke, dafi Du fur meine Siinde gestorben bist. 

Bitte komm in mein Leben als mein Erloser und Herr und verandere mich so, wie Du mich haben 
willst. 

Danke, dafi Du mein Gebet beantwortet hast und in mein Leben gekommen bist “ 

Eine solche Bekehrung wird als Wiedergeburt angesehen, bei der der Geist neu belebt wird. 

Geistestaufe 

Auch die Geistestaufe (oder „Taufe im Heiligen Geist“) wird als ein punktuelles Ereignis angesehen. 
Nach der Wiedergeburt hat der Glaubige die Moglichkeit, durch Handauflegen mil dem Heiligen 
Geist erfiillt zu werden. Bei Massenveranstaltungen wird meist auf die Handauflegung verzichtet; 
eine hier praktizierte Variante ist unter anderem das „Anpusten“ der Masse bei gleichzeitiger Auffor- 
derung, mit der Glossolalie zu beginnen. 

Die Glossolalie gilt als Bestatigung der vollzogenen Geistestaufe. Sie ist die Fahigkeit des geistge- 
tauften Christen, in einer ihm unbekannten Sprache zu reden oder zu beten. Vereinzelt treten dabei 
bekannte - lebende oder tote - Sprachen auf, meist jedoch sind die von den zungenredenden Glaubi- 
gen ausgesprochenen Worte und Laute keiner bekannten Sprache zuzuordnen. In charismatischen 
Gottesdiensten wird auch haufig zusammen in Zungen gesungen. 

Bei der Glossolalie betet der Heilige Geist durch den Glaubigen. Es wird angenommen, daB dies eine 
besonders wirkungsvolle Art des Betens ist, da nur der Heilige Geist - das heiBt Gott - weiB, was 
am besten fur den Glaubigen ist. Im allgemeinen geht man davon aus, daB das Sprachengebet eine 
geistig starkende Wirkung auf den Betenden hat. In der charismatischen Bewegung ist das gemein- 
same Reden und Singen in unbekannten Sprachen zentraler Teil des Gottesdienstes. 
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Satans Damonenheer 

So, wie an die Existenz Gottes als Person geglaubt wird, so wird auch an die Existenz Satans als 
Person und an dessen Damonenheer geglaubt. Alles, was dem Glaubigen im taglichen Leben wider- 
fahrt, wird einer dieser beiden Krafte zugeordnet. Die Aufgabe des Glaubigen ist dabei, den Kraften 
Satans zu widerstehen; seinem Glauben nach steht er in einem standigen „geistlichen Kampf‘ oder 
„Krieg“ mit dem Herr der Damonen. 

In groBen Teilen der charismatischen Bewegung wird auch an damonische Belastung und Besessen- 
heit geglaubt. Damonisch belastet konnen nicht nur Unglaubige sein, auch Glaubige konnen jederzeit 
unter einen solchen EinfluB gelangen. Jeglicher Kontakt mit dem, was als „satanisch“ oder „okkult“ 
bezeichnet wird, kann dazu ftihren, daB eine damonische Belastung entsteht, von der man nur durch 
eine „Befreiung“ - einen Exorzismus - wieder loskommt. (Unter „Belastung“ wird ein EinfluB eines 
Damonen auf das Seelenleben eines Menschen verstanden, der Damon klebt sozusagen an ihm. Unter 
„Besessenheit“ wird die persOnliche, korperliche Prasenz eines Damonen im Leib des befallenen 
Menschen verstanden.) Bei den Exorzismen in der personlichen Seelsorge und auch bei den Massen- 
befreiungen kommt es zu Manifestationen und Phanomenen, wie wir sie sonst fast nur aus Horror- 
filmen kennen: Husten, Wiirgen, Krampfanfalle, Auswiirgen schwarzer Massen, ffemdartige Stim- 
men, die aus dem Besessenen sprechen, Damonen, die sich weigem, den Korper des Besessenen zu 
verlassen und anderes. 

Die Liste der Dinge, die unter Charismatikem zum „okkulten“ Bereich zahlen und in Verdacht ste- 
hen, zu einer damonischen Belastung oder Besessenheit zu ftihren, ist endlos und abhangig von der 
Rationalitat der jeweiligen Gruppierung; genannt werden zum Beispiel Pomographie, Astrologie, 
Rockmusik und nichtchristliche philosophische Bucher. Bei dieser Liste istzu bedenken, daB es in 
der „charismatischen Welt“ keine Grauzonen gibt; alles, was nicht zu Gott gehort, ist satanisch. So 
wird davon ausgegangen, daB der urspriingliche Zweck der Musik war, Gott zu verherrlichen; alle 
Musik, die nicht zum Lobpreis Gottes verwendet wird, ist somit nicht mehr im gottlichen Bereich. 
Tnsbesondere die Rockmusik wird als Gegenstiick zur Verherrlichung Gottes angesehen. Es gibt ein- 
zelne charismatische Prediger - so zum Beispiel Derek Prince die davon berichten, daB sie Damo¬ 
nen der Rockmusik, die sich selbst als solche zu erkennen gaben, ausgetrieben haben. 

Dieser Teil der charismatischen Theologie ist der sicherlich umstrittenste und hat in jungster Zeit 
dazu gefuhrt, daB die charismatische Bewegung immer haufiger als „Sekte“ bezeichnet wird. Hier ein 
typisches Gebet zur Befreiung oder Lossagung vom „EinfluB der Finstemis“: 

„Herr Jesus Christus, ich bekenne Dir als erstes meine Schuld und bitte Dich um Vergebung. Und 
nun bekenne ich Dir ausdrucklich meine Betdtigungen und Bindungen auf okkultem Gebiet (einzeln 
zu nennen). 

Herr Jesus Christus, in Deinem Namen und im Vertrauen auf Dein Blut, das Du fur mich vergossen 
hast, sage ich mich los vom Teufel und alien seinen Werken. 

Herr Jesus Christus, in Deinem Namen sage ich mich los von jedem Einflufi der Finsternis, der 
durch meine Eltem oder Voreltern auf mich gekommen ist. 

Ich sage mich ebenso los von jedem Einflufi der Finsternis, der durch meine Frau / meinen Mann 
und ihre / seine Eltern und Voreltern auf mich gekommen ist. 

Herr Jesus Christus, in Deinem Namen sage ich mich los von alien Dingen des Aberglaubens, auf 
die ich mein Vertrauen gesetzt habe. 
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Ich ubergebe mich Dir, Jesus Christus. Ich bin Dein Eigentum fur Zeit und Ewigkeit . Ich will Dir 
ganz und gar gehoren . Gib mir bitte Deinen Heiligen Geist, der mich mil Deinem Licht auf Deinem 
Weg fuhrt. 

Amen. “ 

So wie in diesem Gebet die Welt in satanische und gottliche Krafte aufgeteilt wird, so auch im Falle 
korperlicher und seelischer Krankheiten. Erkrankungen gelten grundsatzlich als von Satan verur- 
sacht. Gottes Wille in Bezug auf Krankheiten sei dagegen immer die Heilung; diese konne durch 
einen charismatisch begabten Mitchristen durch Handauflegung und Gebet (bei Massenveranstal- 
tungen nur durch Gebet) Oder durch personlichen Glauben geschehen. Fachmedizinisch dokumen- 
tierte Heilungen sind jedoch recht selten. 

Die „Charismen" 

Zentrales Anliegen der charismatischen Bewegung war und ist, die Geistesgaben, auch „Charismen“ 
genannt, in der christlichen Gemeinde neu zu etablieren. Abgesehen von der bereits beschriebenen 
Glossolalie, triffl man auch noch auf folgende charismatische Fahigkeiten: Prophetie, Geisterunter- 
scheidung, Weissagung, Erkenntnis, Glauben, Wundertatigkeit und Heilung. 

Bei der Auslegung der Glossolalie redet zuerst ein Glaubiger laut und allein „in Sprachen u Danach 
driickt ein anderer Glaubender in der jeweiligen Landessprache allgemeinverstandlich aus, was der 
Heilige Geist mit der Zungenrede sagen wollte. 

Der mit Prophetie begabte Glaubige gibt den Willen Gottes fiir die Gegenwart oder die Zukunffc in 
einem „prophetischen Wort“ an die Gemeinde weiter. Ein typisches Beispiel ware: „ SeidMir weiter- 
hin treu und verkundet Mein Wort den Ungldubigen, und Ich werde eure Zahl mehren, euch neue 
Gebaude geben ..." 

Die Gabe der Geisterunterscheidung befahigt ihren Inhaber, zu erkennen, ob etwas von Gott 
stammt oder nicht. Zum Beispiel meint er damit beurteilen zu konnen, ob die geistige Betatigung 
eines anderen Gemeindemitglieds gottlichen Ursprungs ist oder ob ein Damon ein charismatisches 
Phanomen bewirkt. 

Die Gabe der Weissagung ahnelt der Gabe der Prophetie, nur daB keine konkreten Anweisungen 
oder Vorhersagen damit verbunden sind. Es handelt sich meist um starkende und trostende Worte 
Gottes an den einzelnen Glaubigen oder an die Gemeinde. Ein typisches Beispiel ware: „Du bist 
Mein lieber Sohn (meine Hebe Tochter), Ich habe dich vom Anfang der Zeiten an auserwahlt. Folge 
Mir, mid Ich werde dich reich belohnen ..." 

Die Gabe der Erkenntnis setzt ihren Inhaber in die Lage, Dinge zu wissen, die er aufgrund seiner 
naturlichen Intelligenz nicht wissen kann. Meist werden Problemlosungen oder Ahnliches ange- 
sprochen; ein typisches Beispiel ware: „Hier im Gottesdienst befindet sich ein dreifiigjahriger, 
verheirateter Mann mit Magenproblemen, von denen er noch niemandem erzahlt hat. Gott will dich 
heilen ..." 

Die Gabe des Glaubens soli den einzelnen befahigen, in besonders problematischen Situationen auf 
ubematurlich starke Art und Weise an das Eingreifen Gottes zu glauben. 

Die Gabe der Wundertatigkeit hat, wer in Umgehung der Naturgesetze Wunder wirken kann. Ich 
kenne keinen lebenden Menschen, der von sich behaupten wiirde, diese Gabe zu besitzen, oder dem 
sie zugeschrieben wiirde. 
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Die Gabe der Heilung ist oben beschrieben worden. In den funfziger Jahren gab es in den USA eine 
„Heilungserweckung“ bei der einzelne Prediger mit angeblich dieser Gabe ganze FuBballstadien 
fullten. 

Der Toronto-Segen 

Mit dem in der charismatischen Bewegung schon langer bekannten Phanomen des „Fallens“ Oder 
„Ruhens“ im Geiste verband sich ab Anfang 1994 der sogenannte „Toronto-Segen“: Wahrend des 
Gebets fallen die Glaubigen nach hinten hin weg oder sacken in sich zusammen. Zusatzliche Phano- 
mene des Toronto-Segens sind Lach- und Weinkrampfe, das AusstoBen emphatischer Laute - Brul- 
len, Schreien, Knurren, Stohnen, das krampfartige Zucken und Zittern am ganzen Leib, ein trance- 
artiger BewuBtseinszustand, der dem Alkoholrausch ahnelt, das Hiipfen, Tanzen und Herumrollen 
auf dem Boden, die Uberhitzung des Korpers, Lahmungen und Schmerzen. 

In der Lehre der „inneren Heilung" wird haufig auf das „Ruhen im Geist" Bezug genommen. Die 
innere Heilung kann man als Ersatz fur psychoanalytische oder sonstige psychologische Hilfe verste- 
hen: Seelische Verletzungen und anderes sollen ohne fachmedizinische oder seelsorgerische Behand- 
lung allein durch die Kraft des Heiligen Geistes geheilt werden. Es wird gelehrt, daB in den Zeiten, in 
denen ein Glaubender im Geist ruht, sich diese Art der Heilung vollzieht. Die charismatische Bewe¬ 
gung hegt allgemein eine Starke Abneigung gegen professionelle psychologische Hilfen, selbst gegen 
die klassische cliristliche Seelsorge. 

Der Toronto-Segen trat zuerst in einer zur Vineyard-Bewegung gehorenden Gemeinde in Toronto 
auf. Die Vineyardgemeinden werden von John Wimber geleitet, einem ehemaligen Professor an der 
School of Worldmission in Pasadena, Kalifomien, einer Universitat fur Theologen und Religions- 
wissenschaftler. Dort kam es zum Bruch, als Wimber immer mehr charismatisch tatig wurde. Durch 
seine ausgepragten „Toumeen“ ist er in Europa wesentlich popularer als in den USA. Das Besondere 
dieses Segens ist, daB er nur in Toronto erscheint und von dort „abgeholt“ werden muB, so daB Lei- 
ter charismatischer Gemeinden aus der ganzen Welt dorthin reisen, den Toronto-Segen empfangen 
und ihn in ihre eigene Gemeinde importieren. 

Kritische Bewertung 

Es ist meiner Ansicht nach zu bedauern, daB die GroBkirchen die Chance der Emeuerung, die ihnen 
die charismatische Bewegung bot, nicht genutzt haben. Vieles in der Bewegung hatte sich im Rah- 
men und unter der Aufsicht der Volkskirchen anders und besser entwickeln konnen. 

Der bedenklichste Punkt an der charismatischen Bewegung ist sicherlich der Glaube an damonische 
Besessenheit und Exorzismus: Es kommt zu einer Re-Animisierung der Welt, bei der der Charisma- 
tiker geistig und intellektuell auf einen Stand vor der Aufklarung zuriickfallt. 

Ein Mensch, der diesem Glauben anhangt, lebt in standiger Angst vor Satan und vor den ubrigen 
Damonen, die „hinter jeder Ecke lauem“ Selbst als geisterfullter Christ kann er vor den hdllischen 
Legionen nie ganz sicher sein. In Teilen der charismatischen Bewegung herrscht deshalb ein regel- 
rechter Befreiungstourismus, das heiBt, man fahrt von Seelsorger zu Seelsorger, immer auf der Suche 
nach jemandem mit noch mehr „geistlicher Vollmacht" zum Exorzismus. Eine ahnliche Situation liegt 
vor, wenn ein Glaubender krank wird, da er, weil alle Krankheiten von Satan kommen, in irgendeiner 
Weise gesundigt haben muB: Hatte er sundlos gelebt, so hatte der Krankheitsdamon keine Macht 
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iiber ihn gewinnen konnen. Zudem gilt der langere Fortbestand einer Krankheit als ein Zeichen 
mangelnder Glaubensstarke, weil Gott einen wirklich Glaubenden immer alsbald heilt. Statt Trost 
und Aufbauung in seinem Leiden zu erfahren, muB sich der Kranke mit massiven Schuldgefiihlen 
herumplagen. 

Auch wird in den charismatischen Gemeinden sehr viel Wert auf Autoritat und Unterordnung gelegt. 
Da die charismatisch begabten Gemeindeleiter glauben, einen heiBen Draht zu Gott zu haben und den 
Willen des Herm direkt weitergeben zu konnen, entstehen nicht selten bedenkliche Abhangigkeits- 
verhaltnisse. 
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Die Ahmadiyya Muslim Jamaat 

Orthodox und doch verketzert 


Von Michael Vogt 


Streng koranglaubig, gut organisiert und offen fur den interreligiosen Dialog, bekommen Ahmadis in 
Deutschland viel Medienbeachtung. Ihr Grander Ghulam Ahnied verstand sich als Reformer und 
Prophet des Islam, was dim den Vorwurf einbrachte, das „Siegel des Propheten“ gebrochen zu ha- 
ben: Nach Mohammed darf es keine Propheten mehr geben. DaB Ahmed sich auch als Erloser von 
Christen, Buddhisten und Hindus sail, machte ihn nur umso verdachtiger. 

Seit es den Islam gibt - das heiBt, seit mehr als dreizehn Jahrhunderten - waren die Beziehungen 
zwischen Christentum und Islam schwierig, wenn nicht feindschaftlich. Die PreuBenkonige pflegten 
Handelsbeziehungen zum Osmanischen Reich und stellten den muslimischen Reitemlanen ihres 
Heeres einen Gebetsraum in Potsdam zur Verfiigung - ansonsten gab es bis ins zwanzigste Jahrhun- 
dert interreligiose Begegnungen fast nur zwischen Einzelpersonen, kaum je zwischen den religiosen 
Organisationen dieser beiden groBten der Offenbarungsreligionen. Im interreligiosen Dialog der 
christlichen Kirchen mit dem Islam waren Vertreter der muslimischen Ahmadiyya in Deutschland die 
ersten Gesprachspartner. Schon in den zwanziger Jahren waren sie in England und Deutschland pre¬ 
sent. Ihr dezidiertes Auftreten als Missionare islamischen Glaubens sorgte bereits in den Tageszei- 
tungen der fiinfziger und sechziger Jahre fur Furore. Damais wie heute bot das Thema Islam AnlaB 
fur warnende Hinweise vor der Gefahr einer angeblich bevorstehenden „islamischen Unterwanderung 
des christlichen Abendlandes“. 

Missionseifer 

Wahrend sich die meisten der in Deutschland ansassigen Moscheevereine des ubrigen Islams fast 
ausschlieBlich urn die hier lebenden Angehorigen ihrer Herkunftslander kummern, ist die Ahmadiyya 
die einzige muslimische Organisation, die regeknaBig mit Buchertischen und Informationsabenden 
die deutsche Bevolkerung umwirbt und auf sich aufinerksam macht. Fur viele deutsche Konvertiten 
zum Islam war die Begegnung mit der Ahmadiyya der erste Kontakt zum Islam uberhaupt. Aller- 
dings wechseln auch viele Konvertiten von der Ahmadiyya zu anderen islamischen Gruppen, weil die 
Ahmadiyya wegen ihrer Sonderlehren innerhalb der muslimischen Gruppen nicht akzeptiert wird. 
Charakteristisch fur die Ahmadiyya ist ihr Missionseifer. Im Kontext ihrer Entstehung wird das ver- 
standlich: Die vor rund hundert Jahren aufgekommene Bewegung kann als muslimische Antwort auf 
die Entmachtung des ehemaligen indo-islamischen Mogulreiches durch die britische Kolonisation und 
Mission verstanden werden. Die Ahmadiyya versteht sich als Reformbewegung des Islam. Sie wen- 
det sich gegen Irrlehren im Sinne falscher Hinzufugungen zur ursprunglichen Lehre und gegen Ver- 
krustungen der Traditionsbildung. Ihr Ziel war es, in einem missionarischen Dschihad, der aus¬ 
schlieBlich mit dem kampfenden Wort durchzufuhien ist, der wahren Urreligion Islam im Sinne der 
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Hingabe an den Einen Gott wieder zur einstigen Bliite zu verhelfen. Damit sollte das durch die Kolo- 
nisation gelahmte SelbstbewuBtsein der Muslime wieder aufgerichtet werden. 

Die Muslime Nordindiens waren durch die christliche Mission und die aufstrebenden Neureligionen 
der Sikhs und der christlich-hinduistischen Arya-Samaj-Stromung in ihrem Selbstwertgefuhl erheb- 
lich verunsichert. Die Ahmadiyya versuchte, die unter ihren Landsleuten gelaufige Gleichsetzung der 
Starke der europaischen Kolonialherren mit dem Christentum auf der einen Seite, und der Identi- 
fizierung der eigenen Schwache mit dem Islam, aufzuheben. 

Der Griinder Ghulam Ahmad 

Die Ahmadiyya wurde 1889 im nordindischen Quadian von Hazrat Mirza Ghulam Ahmad (1835- 
1908) gegrundet. Der Name for Ahmadiyya Muslim Jamaat - „Ahmadiyya Muslim Bewegung“, laBt 
vermuten, da!3 damit auch dem Namen ihres Griinders Ghulam Ahmad - die ersten beiden oben ge- 
nannten Bezeichnungen sind Ehrentitel - Ehrfurcht gezollt wird. In ihren Schriften aber beziehen 
Ahmadis ihre Selbstbezeichnung nicht auf ihren Grunder, sondem auf einen zweiten Namen des Pro- 
pheten Mohammed, unter dem er in Mekka bekannt gewesen sei. Daruber hinaus lehren sie, daB 
Mohammed in einer Manifestation als Ahmad in der Endzeit wieder wirken werde. In der Selbstbe¬ 
zeichnung der Ahmadiyya wird die Intention deutlich, an die firuhe Zeit in Mohammeds Verkundi- 
gung anzuknupfen. Im allgemeinen gelten namlich die ffuhen, in Mekka uberlieferten Suren des 
Koran als die spirituelleren. Sie nehmen deutlich mehr Bezug auf Glaubensfragen als die spater in 
Medina offenbarten Suren, die eher lebenspraktische Orientierung bieten. Ahmadiyyat, die Lehre der 
Ahmadiyya, will das geistige Anliegen des Propheten Mohammed in einer bisher in der islamischen 
Tradition nicht erkannten Weise fortsetzen. 

Quelle und spirituelle Autoritat ihrer Reform ist Hazrat Mirza Ghulam Ahmad, der im Jahr 1835 im 
nordindischen Punjab geboren wurde und bis zu seiner geistlichen Berufung in der britischen Kolo- 
nialverwaltung an einem Gericht beschaftigt war. Im Alter von 40 Jahren empfangt er Traumbilder 
von Mohammed und Offenbarungen, die seinen Reformauftrag betreffen. In dem Werk Tadhkira 
(London 1976, S. 136), das seine Visionen und Offenbarungen wiedergibt, ist folgende Uberzeugung 
uberliefert: „Mein Herr hat mich daruber informiert, dafi ich wie die Arche Noah fur die Mensch- 
heit bin. Wer immer zu mir kommt und in einen Treuebund mit mir eintritt, wird vor Verlust sicher 
sein. " In den achtziger Jahren des letzten Jahrhunderts veroffentlicht er Verteidigungsschriften des 
Islam, in denen er zum einen die christlichen und hinduistischen Nachbarreligionen offensiv angeht 
und zum anderen seine Visionen als Beweis ansieht, daB allein im Islam ein wirklicher Kontakt mit 
Gott moglich sei. Er wird von seinen Anhangem deswegen zunachst als gelehrter Reformer dieses 
Zeitalters, als Mudschaddid, gefeiert. 

Sein Anspruch, Mudschaddid zu sein, erregte noch keinen AnstoB bei den anderen Muslimen, denn 
dazu gab es Parallelen in der islamischen Religionsgeschichte Nordindiens, die stark von der islami¬ 
schen Sufimystik bestimmt war. So gab sich Ende des sechzehnten und Anfang des siebzehnten Jahr¬ 
hunderts Sheikh Ahmad Faruqui Sirhindi (1564-1624), der Begrunder des Naqshbandiyya- 
Derwischordens, als Emeuerer des zweiten islamischen Jahrtausends und als gottlich inspirierter 
Fiihrer aus. Mit dem gleichen Anspruch inspirierter Fuhrerschaft folgte im achtzehnten Jahrhundert 
Schah Wali Allah Dihlawi. In vielen religiosen Emeuerungsbewegungen Nordindiens spielte die Er- 
wartung der islamischen Heilsgestalt des Mahdi eine groBe Rolle. Der Mahdi ist der in die geistige 
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Entriickung zuriickgezogene zwolfte Imam der Schiiten, von dem es heiBt, daB er zuriickkommen 
werde, um ein Reich des Friedens und der Gerechtigkeit auf Erden zu errichten. Auch die Ahmadiyya 
nimmt diesen Punkt auf, indem sie in Ghulam Ahmad den verheiBenen Mahdi erkennt. Dies geschieht 
1889 zum erstenmal, weswegen dieses Jahr auch als Griindungsjahr der Bewegung angesehen wird. 
Ghulam Ahmad akzeptiert die Huldigung seiner Anhanger als Mahdi und verkundet iiberdies, er sei 
ebenso der Messias im Sinne der Wiederkehr Jesu Christi. 1904 erklart Ghulam Ahmad, er sei die 
Wiederkunft Krishnas und Zarathustras und der erwartete Buddha Maitreya. 

Mit Ghulam Ahmads Auftreten ist entsprechend der Ahmadiyya der Beginn der ungefahr tausendjah- 
rigen Endzeit markiert. Wenn es daruber hinaus heiBt, daB Mohammed wahrend der Endzeit in der 
Manifestation Ahmads weiter wirke, so ist damit ein deutlicher Hinweis auf die Korrespondenz zwi- 
schen Ghulam Ahmad und Mohammed gegeben, der aber nicht so explizit formuliert wird wie der 
Anspruch, daB die verheiBenen Heilsgestalten der Nachbarreligionen wie der Messias, Krishna oder 
der Buddha Maitreyya in ihm verkorpert seien. 

Der Konflikt mit dem Weltislam 

Orientiert man sich an der sorgfaltigst befolgten islamischen Glaubenspraxis der Ahmadis, die sich 
von den Gebeten uber die Speisevorschriften bis hin zur Verschleierung der Frauen in der gesamten 
Lebensweise ausdriickt, so erscheint es paradox, daB gerade diese bestorganisierte und ganz auf die 
Vermittlung islamischer Werte ausgerichtete muslimische Bewegung der Ahmadiyya vom Weltislam 
als ketzerisch ausgeschlossen wird. 

Der theologische Hauptvorwurf gegen sie besteht in dem VerstoB gegen eine zentrale Ubereinkunft 
des Islam, gemafi welcher der Prophet Mohammed als endgultiges Siegel der Propheten anerkannt 
wird, auf den deshalb kein anderer Prophet mehr folgen kann. Die Stellung des „verheiBenen Mes¬ 
sias* 4 Hazrat Ghulam Ahmad ist fur den iibrigen Islam nicht nachvollziehbar und wird als Anspruch, 
die Endgiiltigkeit der Offenbarung durch Mohammed in Frage zu stellen, abgelehnt. Die Ahmadiyya 
weist diese Beschuldigung zuriick und verweist dazu auf das Buch Ein Mifiverstandnis beseitigt, mit 
dem ihr Griinder Ghulam Ahmad bereits 1901 auf diesen Vorwurf reagierte. Darin interpretiert er 
den Begriff „Siegel“ so, daB Mohammed der letzte gesetzesbringende Prophet gewesen sei, auf den 
aber durchaus Schattenpropheten folgen konnen, um die Lehre wieder zu reinigen. Allah selbst habe 
ihn in seinen Offenbarungen „Prophet“ genannt. 

Die Ahmadiyya zahlt sich selbst zur hanafitischen Rechtsschule innerhalb der Sunna, geht jedoch mit 
der Betonung der selbstandigen Rechtsfindung, „Idschdihad“, anhand des Koran und der Hadithe 
tiber diese hinaus. Der Koran wird im Gegensatz zur gelaufigen Einschatzung, nach der spater offen- 
barte Suren die ffuheren korrigieren konnen, als widerspruchsfrei verehrt. Er bildet das als unfehlbar 
bezeichnete Zentrum ihrer Theologie und Rechtsfindung. 

Spaltung und Verfolgung der Ahmadiyya-Bewegung 

Wenige Jahre nach Ghulam Ahmads Tod im Jahre 1908 teilt sich die Ahmadiyya aufgrund der strit- 
tigen Nachfolgefrage in zwei Richtungen, die nach ihren Zentren, den Stadten Lahore und Quadian, 
genannt werden. 

Der Quadiani-Zweig der Ahmadiyya halt die Bezeichnung „Prophet“ fur Ghulam Ahmad entspre¬ 
chend der veranderten Siegellehre aufrecht, wahrend die Lahori den Titel ,JVludschaddid a , Emeuerer, 
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bevorzugen. Wahrend die Lahori fur ein mehrkopfiges Leitungsgremium der Bewegung waren, ent- 
schioB sich die Mehrheit, einen einzigen Menschen als geistiges Oberhaupt zu bestimmen. In Anleh- 
nung an die muslimische Tradition wird er Khalif, Nachfolger des Propheten, genannt. Der Khalif 
wird von einer Delegiertenversammlung gewahlt und danaeh durch ein Treuegelobnis aller Ahmadis 
von diesen als ibr spiritueller Fuhrer bestatigt. Die bisherige Khalifatsabfolge macht deutlich, welche 
Wichtigkeit die Zugehorigkeit des Khalifen zur unmittelbaren Familie des Grunders Ghulam Ahmads 
hat. Der zweite Khalif, ein Sohn Ghulam Ahmads namens Bashiruddin Mahmud Ahmad (1889- 
1965), trug die Mission aus dem indischen Kemland heraus nach Ceylon und Indonesien. Erste mis- 
sionarische Kontakte wurden auch schon vor und in den zwanziger Jahren in das Zentrum des briti- 
schen Empires gelegt. Sein Sohn, der in Oxford ausgebildete Erziehungswissenschaftler Nasir 
Ahmad (1909-1982), weitete als dritter Khalif die Mission auf Spanien und Afrika aus, wo ein be- 
sonderer Schwerpunkt in der Einrichtung von Sozialstationen und Schulen gelegt wurde. 

Die Quadiani-Gruppe, die sich selbst nur als „Ahmadiyya“ ohne den erklarenden Ortszusatz bezeich- 
net, stellt mit vier bis zehn Millionen Anhangem die Mehrheit dar. Sie sind in 132 Landem, auBerhalb 
Pakistans insbesondere in Indien, Indonesien und Westafrika vertreten. Obwohl der Hauptsitz in der 
von ihnen gegriindeten pakistanischen Stadt Rabwah liegt, befindet sich der vierte Khalif, Hazrat 
Mirza Tahir Ahmad (geb. 1928), der ebenfalls ein Sohn des zweiten Khalifen ist, wegen der poli- 
tischen Situation in Pakistan seit 1984 im Exil in London. 

Bereits 1934 kam es zu ersten blutigen Verfolgungen der Ahmadiyya durch andere muslimische 
Gruppen. 1974 erklart die pakistanische Regierung unter Zulfikar Ali Bhutto die Ahmadiyya als 
Ketzerei. Diesem Urteil schlieBt sich der Islamische WeltkongreB noch im gleichen Jahr an. Ab 1984 
verscharft sich die Situation durch den Diktator Zia-ul-Haq, der vom „Krebsgeschwur Ahmadiyya “ 
spricht, das es auszurotten gelte. Seitdem ist es den Ahmadis verboten, sich in Kleidung, Namens- 
gebung und Gebetsform wie Muslime zu verhalten. Ihre Moscheen wurden groBtenteils zerstort, sie 
selbst sind bis heute von Verfolgung bedroht. Weil es wiederholt zu Massakem an den Ahmadis kam, 
fliichteten viele nach England und Deutschland. 

Mission und Exil in Deutschland 

Die Ahmadiyya Anjuman Ishait i-Islam der Lahore-Richtung erbaute 1926 die erste Ahmadiyya- 
Moschee in Berlin-Wilmersdorf konnte sich aber wahrend des Nationalsozialismus nicht organisiert 
halten und begann erst nach dem Krieg einen langsamen Wiederaufbau. Von ihrer Moschee in Berlin 
aus betreiben sie mit Kleinschriften und Vortragen an Volkshochschulen und im Rundfimk ihre Mis- 
sionsarbeit. Sie blieben aber an Mitgliedem sehr klein und treten in anderen Stadten fast gar nicht in 
Erscheinung. 

Anders die Ahmadiyya Muslim Jamaat der Quadian-Richtung, die regelmaBig auch in kleineren 
deutschen Stadten offentlich prasent ist und von der allein im folgenden wegen ihrer weit hoheren 
Anhangerzahl die Rede sein wird. Sie hat seit 1949 eine feste Mission in Deutschland errichtet, der 
1953 die ersten Gemeinden und 1957/59 die ersten Moscheegriindungen in Hamburg und Frankfurt 
am Main folgten. Heute ist sie in Deutschland mit circa 270 Gemeinden und funf Moscheen vertre¬ 
ten, die laut Eigenangaben 25.000 Menschen betreuen. 

Darunter sind aber nur ein- bis zweihundert Deutsche, die zur Ahmadiyya konvertierten. Sie sind 
zum Teil in sehr hohen Verwaltungspositionen dieser Religionsgemeinschaft tatig, womit ein deut- 
liches Zeichen der Eingliederung des Islam in das deutsche Umfeld gegeben werden soli. So ist der 
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Vorsitzende der Gemeinde in Deutschland seit 1984 Abdullah Uwe Wagishauser, der 1976 hier seine 
geistige Heimat gefunden hatte. Literarisch gibt Hadayatullah Hubsch, ebenfalls deutscher Abstain- 
mung und heute als Pressereferent fur die Ahmadiyya engagiert, in Keine Zeit fur Trips einen Ein- 
blick in seine Suche bei verschiedenen spirituellen Richtungen, die lhn letztendlich einen iiberzeugten 
Ahmadiyya-Muslim hat werden lassen. Eindrucklich beschreibt er das Gefuhl inneren Friedens und 
Aufgehobenseins in der neuen Gemeinschaft, als er sich auf einer Reise in die „Stadt der gliicklichen 
Trcmen “ Rabwah in Pakistan, befindet, wo er eine Weltjahresversammlung der Ahmadiyya erlebte: 

„ Wie YYlit einem vergoldenden Stab beriihrt, sitze ich dann irn Auto, die Fahrt zur Moschee im Gebet 
verbringend. Dann Maghrib, der Abend, der Koffer ist zu packen, letzte Besuche, dies noch und 
das. Znm Beispiel mein Scherwani. Der Scherwani ist ein Kleidungsstuck, eine Art Mantel, das vor- 
zugsweise in Indien und Pakistan getragen wird. (...) Als ich nun das neue, fertige Stuck um mich 
liegen sah, fuhlte ich auch zugleich ein wenig, dap nun ein wesentlicher Abschnitt meiner Ver- 
wcmdlung zu Ende gegangen war. Der Anstieg trug seine Fruchte. (...) Es war spat in der Nacht, als 
ich ein abschliependes Gebet sprach und, wie gewohnt, ein Kapitel aus dem Heiligen Qur'an las, 
bevor ich mich zur Ruhe legte. (...) Jede der Minuten, die ich hier verbracht hatte, war des Nach- 
denkenswert, hatte sich in mich eingegraben, mehr oder weniger tief. (...) Wie ich, taglich, morgens 
nach dem Friihgebet in der Moschee Mubarak blieb und mit den Briidem, die dort den Heiligen 
Qur'an auf arabisch lesen lernten, zusammensafi. Wie ich mit den kleinen Kindem in der Moschee 
hockte und auf ihren Lehrer wartete. Wie ich (...) Und dann all die Geheimnisse und Kleinigkeiten, 
die fiir mich Bedeutung besafien und besitzen. Die Zeit am Grabe Khalifatul Massih des Zweiten. In 
den Strapen, unterwegs. Nachts , die Gebete, die Traume. Die Erkenntnis der Wahrheit dieses Verses 
von Hazrat Mirza Ghulam Ahmad, dem Verheifenen Messias, Friede sei aufihm: 

»Freiheit heiBt in Deiner Gegenwart, o Gott 
von Dir gefangengenommen zu werden .« 

Es sind so personliche Erlebnisse, daf sie nicht ausgesprochen werden konnen, wahrend sie viel- 
leicht mehr pragen als die Erfahrungen, die man sichtbar machen kann. Der Neue Morgen. “ (H. 
Hubsch: Zur Stadt der gliicklichen Trdnen, Verlag Der Islam, Frankfurt 1994, S. 95-98.) 

Khalifen, Feste und Gebete 

Die Ahmadiyya haben verschiedene Unterorganisationen fiir Jugendliche, Frauen und Manner. Die 
Imame der Gemeinden werden von funf Regionalvorstehem, diese wiederum von einem leitenden 
Imam gefuhrt. Der geistliche Leiter fur Deutschland ist Maulana Al-Hadsch Ata Ullah Kaleem. Alle 
unterstehen der spirituellen Obhut des Khalifen Hazrat Mirza Tahir Ahmad, der seinen Sitz in Lon¬ 
don hat, aber mindestens einmal jahrlich zur Jalsa Salana, der Hauptversammlung aller Mitglieder 
des Landes, erscheint. In Deutschland findet sie in der Regel auf dem acht Hektar groBen Gemeinde- 
gelande „Nasir-Bagh‘\ Garten der Hilfe, in GroB-Gerau bei Frankfurt statt. Wahrend drei Tagen 
treffen sich Tausende der in Deutschland lebenden Ahmadis, um gemeinsam zu diskutieren, Vortrage 
zu horen und natiirlich auch zu beten. Spiritueller Hohepunkt dabei ist der Besuch des Khalifen. In 
der ubrigen Zeit des Jahres betreut er die Mitglieder mittels seiner Ansprachen via Satellitenfemsehen 
aus London. Wahrend des Treffens leitet der Khalif die Gottesdienste, lehrt in einer Vielzahl von 
Predigten und beantwortet Fragen seiner Gemeindemitglieder. Daruber hinaus besteht die Moglich- 
keit zu Einzelgesprachen. Wie im Islam allgemein ublich, verfolgen Manner und Frauen Vortrage, 
Gottesdienste und andere Veranstaltungen getrennt. 
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Fur fremde Besucher wird wahrend des Festes ein Informationsnachmittag veranstaltet, an dem uber 
Inhalte des Ahmadiyya-Glaubens und die Verfolgung in Pakistan aufgeklart wird. Dazu steht der 
Khalif auch den Gasten fur eine Fragestunde zur Verfiigung. 

Der weitere Festkalender gleicht dem ubrigen Islam. Ahmadis betonen, es gabe in ihrem Vollzug der 
Feste und Gebete keinerlei Unterschiede zum orthodoxen Islam. Neben den vorgeschriebenen funf 
taglichen Ritualgebeten werden in privaten Gebeten eine Vielzahl islamischer Traditionen verwendet, 
erganzt durch Empfehlungen von Ghulam Ahmad fur Situationen des Alltagslebens. So steht im Ge- 
betsbuch der Ahmadiyya fur den Fall der Einsamkeit etwa folgendes: „Mein Gott, erhore meine 
demiitige Bide, denn ich bin alleingelassen worden. Meine Zuflucht und mein Schild, antworte Du 
mir, denn ich bin verlassen. Mein Geliebter, mein liebster Geliebter, verlasse mich nicht; ich bin 
Deiner, und meine Seele wirft sich nieder vor Dir. “ 

Zur Starkung auf dem Weg der Gottessuche wird empfohlen: „Oh Allmachtiger Gott, mein teurer, 
geliebter Fuhrer, zeige Du mir den Weg, auf dem der Rechtschaffene zu Dirfindet, und schutze Du 
mich gegen den Weg der Leidenschaft, den der Feindschaft, den des Hasses und gegen den der 
weltlichen Begierden. Amen. " 


Das Selbstverstandnis der Ahmadi-Muslime in den Worten ihres Grunders 

Jch glaube, dafi aufier Gott niemcmd anbetungswiirdig ist und dafi unser Meister Mohammed - 
Gottes Friede sei mit ihm - Sein Rasul (Gesandter) und Khatam-ul-Anbiya (Siegel der Propheten) 
ist. Ich glaube an alle Wahrheiten fiber die Engel, die Auferstehung nach dem Tode, das Jungste 
Gericht, den Himmel und die Holle. Ich glaube ferner, dafi all das, was Gott im Heiligen Qur an 
gesprochen und was unser Prophet — Gottes Friede sein mit ihm! — gesagt hat, alles im Lichte des 
Obenerwdhnten wahr ist. Ich glaube, dafi jeder, der bei der islamischen Satzung (Scharia) auch den 
kleinsten Abstrich vomimmt oder das Kleinste hinzujugt und die Leute zur Vernachlassigung der 
Pflichten und zur Gesetzlosigkeit anhdlt, selbst ohne Glauben ist und sich vom Islam abkehrt. 

Ich lege meiner Gemeinde ans Herz, aus ihrem Innersten den Glauben an den edlen Bekennt- 
nisspruch zu bekunden: »La ilaha il-lailah Mohammad-ur-Rasul ullah« und dies bis zu ihrem Tode. 
Ferner, dafi sie an alle Propheten und alle heiligen Schriften, deren Wahrheit durch den heiligen 
Qur’an erhdrtet wurde, fest glauben sollen. Dafi sie Gebet, Fasten und Zakat (Armensteuer) und 
Hadsch (Pilgerfahrt) sowie alle ubrigen Pflichten, die durch Gott und Seinen Propheten festgelegt 
worden sind, ebenso die Verbote als solche einhalten und so ihr Leben nach dem Islam richten sol¬ 
len. Kurz: WorUber in Sachen des Glaubens und im praktischen Leben ein Konsens der fruheren 
Gelehrten vorliegt, und alle Dinge, die gemafi dem einhelligen Beschlufi der Ahl-e-Sunnat den 
Islam ausmachen — an all das zu glauben ist unerlafilich. Ich rufe Himmel und Erde zu Zeugen an, 
dafi dies mein Bekenntnis ist. “ 

(aus: Hazrat Mirza Ghulam Ahmad, Ayyam-us-Sullah , S.86/87. Zitiert nach S. Nasir Ahmad: 
Ahmadiyya - Eine Bewegung des Islams, Zurich 1978.) 
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Kontaktadresse: 

Ahmadiyya-Muslim-Jamaat 
Nuur-Moschee 
Babenhauser Landstr. 25 
60599 Frankfurt/Main 
Tel: 069/68 10 62 
Fax: 069/68 65 04 
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